ദശശരയാസ്‌ 


ഭാരതത്തിന്റെ ആദ്ധ്യാത്മികഇഞാനവും സാംസ്കാരികപൈതുകവും 
പരിപോഷിഷിക്കുകയും പ്രചരിലിക്കുകയും ചെയ്യുന്ന മഹദ്ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍, 
അവയുടെ മൂല്യവും വ്യക്തതയും ഒട്ടും ചോര്‍ന്നുപോകാതെതന്നെ, 
നൂതന സാങ്കേതികവിദ്യ ഉപയോഗിച്ച്‌ പരിരക്ഷിക്കുകയും 
ജിഇഞാസുകള്‍ക്ക്‌ സൌജന്യമായി പകര്‍ന്നുകൊടുക്കുകയും ചെയ്യുക 
എന്ന ശ്രേയസ്‌ ഫണ്ദേഷന്റെ ലക്ഷ്യ സാക്ഷാത്കാരമാണ്‌ ശ്രേയസ്‌ 
ഓണ്‍ലൈന്‍ ഡിജിറ്റല്‍ ലൈബ്രറി. 


ഗ്രന്ഥശാലകളുടെയും ആദ്ധ്യാത്മിക പ്രസ്ഥാനങ്ങളുടെയും 
വ്യക്തികളുടെയും സഹകരണത്തോടെ കോര്‍ത്തിണക്കിയിരിക്കുന്ന 
ഈ ഓണ്‍ലൈന്‍ ലൈബ്രറിയില്‍ അപൂര്‍വ്വങ്ങളായ വിശിഷ്ടര്രന്ഥങ്ങള്‍ 
സ്‌കാന്‍ചെയ്ത്‌ മികവാര്‍ന്ന ചെറിയ പി ഡി എഫ്‌ ഫയലുകളായി 
ലദ്യമാക്കിയിരിക്കുന്നു. ഇവ കമ്പ്യൂട്ടറിലോ പ്രിന്റ്‌ ചെയ്തോ 
എളുചത്തില്‍ വായിക്കാവുന്നതാണ്‌. 


ശ്രേയസ്‌ ഓണ്‍ലൈന്‍ ഡിജിറ്റല്‍ ലൈബ്രറിയില്‍ ലദ്യമായ 
ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ വ്യക്തിപരമായ ആവശ്യങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി സാജന്യമായി 
ഉപയോഗിക്കാവുന്നതാണ്‌. എന്നാല്‍ വാണിജ്യപരവും മറ്റുമായ 
കാര്യങ്ങള്‍ക്കായി ഇവ ദുരുപയോഗം ചെയ്യുന്നത്‌ തീര്‍ച്ചയായും 
അനുവദനീയമല്ല. 


ഈ ദ്രന്ഥശേഖരത്തിന്‌ മുതല്‍ക്കൂട്ടായ ഈ പുണ്യഗ്രന്ഥത്തിന്റെ 
രചയിതാവിനും പ്രകാശകര്‍ക്കും നന്ദി രേഖക്െടുത്തുന്നു. 


ശ്രേയസ്‌ ഓണ്‍ലൈന്‍ ഡിജിറ്റല്‍ ലൈബ്രറിയെക്കുറിച്ചും ശ്രേയസ്‌ 
ഫാനണ്ദേഷനെക്കുറിച്ചും കുടുതല്‍ വിവരങ്ങള്‍ അറിയാനും 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ പങ്കാളിയാകാനും ശ്രേയസ്‌ വെബ്സ്റ്റ്റ്‌ 
സന്ദര്‍രിക്കുക. 
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ഓം നമോ ഭഗവതേ വിദ്യാധിരാജായ 





“ശ്രീനാരായണഗുരു, ശിതി-- 
ഗളയതി വരശിഷ്യ മുഖ്യനുതപാദം 
പരമസമാധിഗതം ശ്രീ- 
ശിശുനാമക യോഗിനം സദാനാമി” 


-മഹാവൈദ്യന്‌ ശാര്‍ക്കരകോറ/ലകത്ത്‌ രറധിവത്മ്മതമ്വാറ്‌ 


(ശ്രീനാരായണഗുരു, നീലകണ്ഠതിര്‍ത്ഥസ്വാമി എന്നീ ശ്രേഷ്ഠശിഷ്യപ്രധാനര്‍ സ്തുതിക്കുന്ന കര്‍മ്മ 
സമാധിയടഞ്ഞ കുഞ്ഞന്‍ എന്ന പേരോടുകുടിയ യോഗിയെ ഞാന്‍ സദാ നമസ്കരിക്കുന്നു) 
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കേരക്ചരി(തവ്ും തച്ചുടയ കയ്മകും 
പ്രസാധ കക്കദുറിഷ്‌ 


ആശാന്‍ നല്‍കിയ ചെല്ലപ്പേരില്‍ “ചട്ടമ്പി” എന്ന മുന്ന്‌ അക്ഷര 
ത്തില്‍ മാത്രം അറിയപ്പെടാനാണ്‌ ശ്രീവിദ്യാധിരാജ പരമഭട്ടാരക ചട്ടമ്പി 
സ്വാമികള്‍ ഇഷ്ടപ്പെട്ടിരുന്നത്‌. എന്നിട്ടും കടിച്ചാല്‍പ്പൊട്ടാത്ത ഒരു 
നെടുങ്കന്‍ വിശേഷണത്തിന്‌ “ചട്ടമ്പി” വിധേയനായി. 

“മന്നില്‍ ധീശക്തി യ്യരെതുണ്ടുയരു-- 

മെതുവരെക്കേറുമാ യുക്തി 

മുറ്റും ധന്യം വിജ്ഞാനവും ജഞാനവുമിഹ 

മനുജന്നെത്രമാത്രം വരുത്താം 

എന്നാലും താഴ്മകൊള്ളാമെതുവരെ 

യിതുക്കള്‍ക്കൊത്ത ദൃഷ്ടാന്തമാമീ 

കുഞ്ഞന്‍ ചട്ടമ്പിയോഗീശ്വരന- 

നവധിനാള്‍ വാഴ്കനന്മയ്ക്ക്‌ ലോകേ” 


എന്നിങ്ങനെ പണ്ഡിതശ്രേഷ്ഠനും സഹൃദയനുമായ ശ്രീ. സി.എസ്‌. 
സുധബഹ്മണൃന്‍ പോറ്റിയെപ്പോലുള്ളവര്‍ മാ്രതമല്ല സ്വാമികളെ 
അസാധാരണമായ വിശേഷണങ്ങളെ കൊണ്ട്‌ വാഴ്ത്തിയത്‌. 

വാചംയമിയായ ശ്രീനാരായണ ഗുരുദേവനും അവ്യാഖ്യേയങ്ങളായ 
വിശേഷണങ്ങളെകൊണ്ടാണ്‌; ഉത്ക്രാന്തനും ഒ്ടഷിയും സര്‍വ്വജ്ഞനും 
പരിപൂര്‍ണ്ണ കലാനിധിയുമായി സദ്ഗുരുവിനെ നിര്‍ലോഭമായി വര്‍ണ്ണി 
ചത്‌. ദേവതകളെയും സാക്ഷാല്‍ ദൈവത്തേയും സ്തുതിച്ചിടത്തൊ 
ന്നും യുഗപ്രഭാവനായ ഗുരുവില്‍ നിന്നും ഇത്തരത്തിലുള്ള അത്യപൂര്‍വ്വ 
മായ പദപ്രവാഹം നിര്‍ഗമിച്ചതായി കാണുന്നില്ല. വ്യര്‍ത്ഥവിശേ 
ഷണങ്ങള്‍ പ്രയോഗിക്കാന്‍ ഗുരുക്കന്മാര്‍ ആത്മവഞ്ചകരല്ലല്ലൊ. 

സ്വാമികളുടെ വിചാരവിപ്പവം മലയാളസംസ്കൃതിക്ക്‌ പ്രചോദന 
മേകിയതിന്റെ പരിണിതഫലമാണ്‌ ഈ സ്തുതികളെല്ലാം. ആ പ്രചോദ 
നത്തിന്റെ പ്രഭാവത്തെ ഈ സ്തുതികള്‍ സ്വയം സാക്ഷ്യപ്പെടുത്തുന്നു. 
വ്യാസഭഗവാനെയും ശ്രീശങ്കരാചാര്യരേയും ക്രിസ്തുദേവനെയും 
നിര്‍ദാക്ഷിണ്യം വിമര്‍ശനവിധേയമാക്കിയ ആ സമദര്‍ശിത്വത്തിന്റെ 
അകപ്പൊരുളറിഞ്ഞവര്‍ വാഴ്ത്തുക തന്നെ ചെയ്യും. എന്നിരിക്കിലും 
മതരാഷ്ര്രീയ സാമുദായിക സമവാക്യങ്ങള്‍ക്കൊപ്പം ചുടലനൃത്തം 
ചെയ്യുന്ന 'കപടനയം' അറിഞ്ഞാചരിക്കാന്‍ വശമില്ലാതിരുന്ന 





കേരളചരിത്രവും തച്ചുടയ കയ്മളും 


ക 


ടജുഹൃദയനായ സ്വാമിക്ക്‌ “വിമര്‍ശനാതീതനായ സമദര്‍ശി” എന്ന 
പദവി ലഭിക്കാതിരുന്നതില്‍ അസ്വാഭാവികതയൊന്നുമില്ല. ആ 
ര്പചോദന്രപഭാവത്തില്‍ നിന്നും നിര്‍ഗമിച്ച ചെറുനീര്‍ചാലുകളാണ്‌ 
സ്വരചനകള്‍. ഇവ പ്രസിദ്ധീകരിക്കണമെന്നും ജനഹൃദയങ്ങളില്‍ 
എത്തിച്ചേരണമെന്നും സ്വാമികള്‍ക്ക്‌ വ്യക്തമായ ധാരണയുണ്ടാ 
യിരുന്നു. എന്നാല്‍ അകിഞ്ചനനായ സ്വാമിക്ക്‌ അതിനുള്ള വക 
കണ്ടെത്താന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല എന്നതാണ്‌ വാസ്തവം. ഈ കാര ങ്ങളെല്ലാം 
സ്വാമി ശിഷ്യന്മാര്‍ക്കെഴുതിയ കത്തുകളില്‍ വ്യക്തമാണ്‌. എങ്കിലും 
പുസ്തക്രപസിദ്ധീകരണ വിഷയത്തില്‍ അനുയായികള്‍ വേണ്ട്രത 
ജാഗ്രത പുലര്‍ത്തിയില്ല. സ്വാമി വെറും ഒരു കുത്തിക്കുറിപ്പുകാരനായി 
പ്രചാരം നേടി. സ്വാമിയുടെ അത്മീയനിസംഗതയെ അനുയായികള്‍ 
കൃത്യവിലോപമായി വ്യാഖ്യാനിച്ചു. ഫലമോ, അപൂര്‍വ്വങ്ങളായ ആ 
രചനകള്‍ ഒട്ടുമിക്കതും നഷ്ടപ്പെട്ടു. 

ഇങ്ങനെ നഷ്ട്രപായവും കിട്ടാന്‍ സാധ്യതയുള്ളതുമായ 
കൃതികളില്‍ സര്‍വ്വമതസാമരസ്യം, ഒഴുവിലൊടുക്കം വിവര്‍ത്തനം, 
തര്‍ക്കരഹസ്യരത്നം, പ്രഹ്മതത്ത്വനിര്‍ഭാസം, സ്തവരത്നാവലി, 
പരമശിവസ്‌ തവം, അദ്വൈതപഞ്‌ ജരം, മോക്ഷപ്രദീപഖണ്ഡനം, 
അന്നംഭട്ടീയ വ്യാഖ്യാനം, (പ്രാചീനമലയാളം ശേഷം മുതലായ 
സംസ്കൃതത്തിലും മലയാളത്തിലുമുള്ള കൃതികള്‍ ഉള്‍പ്പെടുന്നു. 
ഇവയില്‍ നിന്നുള്ള ഉദ്ധരണികള്‍ ഉള്ളൂര്‍.എസ്‌ പരമേശ്വരയ്യരുടെ 
സാഹിത്യചരിരതത്തിലും ശ്രീനീലകണ്ഠതീര്‍ത്ഥപാദ ചരിധ്തസമുച്ച 
യത്തിലും കാണുന്നുണ്ട്‌. ഇവ പ്രചാരം നേടിയിരുന്നുവെന്നുള്ളതിന്‌ 
ഇത്‌ വ്യക്തമായ തെളിവാണ്‌. 

കേരളചരിര്രവും തച്ചുടയകൈമമളും, കൂടല്‍മാണിക്കവും തച്ചുടയ 
കൈമളും എന്നിങ്ങനെ വിഷയം വിഭജനം ചെയ്തിരിക്കുന്ന 
(പബന്ധവും കേരളത്തിലെ ബുദ്ധജൈന വിഗ്രഹങ്ങള്‍ എന്ന 
ലേഖനവും സ്വാമികള്‍ അഗസ്ത്യനെന്ന പേരില്‍ “സദ്ഗുരു'മാസികയില്‍ 
പ്രസിദ്ധീകരിച്ചതാണ്‌. തുടര്‍ന്ന്‌ വരുന്ന ലേഖനങ്ങളും സ്വാമികളുടെ 
ആശയങ്ങളെ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്നവയാണ്‌. സ്വാമികളുടെ രചനകള്‍ 
പലതും നഷ്ടപ്പെട്ടുവെങ്കിലും ആ ആശയങ്ങളെ ക്രോഡീകരിക്കുന്ന 
നിരവധി ലേഖനങ്ങള്‍ “സദ്ഗുരു' പോലെയുള്ള മാസികകളില്‍ 
ലഭ്യമാണ്‌. ഇവ സ്വാമികളില്‍ നിന്നും പ്രചോദനം ഉള്‍ക്കൊണ്ട 
വിദ്വാന്മാരുടെ സംഭാവനകളാണ്‌. “സദ്ഗുരു” മാസിക പ്രധാനമായും 
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____._ _ _____ കേരളചരി(തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 
സ്വാമികളുടെ ആശയത്തെ പ്രചരിപ്പിക്കുന്നതിന്‌ ശിഷ്യന്മാര്‍ ചേര്‍ന്ന്‌ 
ആരംഭിച്ചതാണ്‌. സ്വാമികളെ അടുത്ത്‌ പരിചയിക്കുന്നതിന്‌ ഇവയും 
സഹായകമാകും എന്ന്‌ കരുതി ഇവയെ ഉള്‍പ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്നു. 
ഇതുവരെ പ്രസിദ്ധീകരിച്ചിട്ടുള്ള മിക്ക കൃതികളും ഭാഗ്യവശാല്‍ 
യാദൃശ്ചികമായി ഓരോരുത്തരുടെ കൈയ്യില്‍ വന്നു ചേര്‍ന്നവയാണ്‌. 
ഇവ കണ്ടെടുക്കുന്നതിന്‌ കാര്യക്ഷമമായ ഗവേഷണങ്ങള്‍ ഇന്നുവരെ 
നടന്നിട്ടില്ല എന്നുള്ളതിന്‌ തെളിവാണ്‌ ഇന്നും പുതിയവ 
കണ്ടെത്തുന്നത്‌. സുരേഷ്‌ മാധവിന്റെ ഒറ്റയ്ക്കുള്ള പരിശ്രമങ്ങള്‍ ഫലം 
കണ്ടുതുടങ്ങിയതാണ്‌ പുതിയ കണ്ടെത്തലുകള്‍. മുന്‍പതിവിന്‌ 
വിപരീതമായി സ്വാമികളുടെ രചനകള്‍ അന്വേഷിച്ചാല്‍ കങണ്ടുകിട്ടും 
എന്ന ശുഭാപ്തിവിശ്വാസത്തോടുകൂടി പരിശ്രമിച്ചതിന്റെ ഫലം. 
ഇതുതന്നെയാണ്‌ ഈ പുസ്തകത്തിന്റെ അപൂര്‍വതയും. നിസ്ത്റനായ 
ഈ യുവപ്രതിഭ സ്വപരിശ്രമത്തിലൂടെ ആര്‍ജ്ജിച്ച ഈ മഹാനിധി 
യിലൂടെ അതിസമ്പന്നനായിരിക്കുന്നു. സുരേഷ്മാധവിനെപോലെ 
യുള്ള അന്വേഷണ ബുദ്ധികള്‍ക്ക്‌ തുടര്‍ന്നും പുതിയ കണ്ടെത്തലു 
കള്‍ക്ക്‌ സ്വാമിതിരുവടികള്‍ പ്രചോദനം നല്‍കട്ടെയെന്ന്‌ പ്രാര്‍ത്ഥിച്ചു 


പ്രസാധകര്‍ 

പന്മന ആശ്രമം പബ്ലിക്കേഷന്‍സ്‌ 
പന്മന ആശ്രമം, പന്മന (പി.ഒ) 
കൊല്ലം-691583 


പന്മന ആശ്രമം 
01.11.2011 
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ഡോ. എം. ജി. ശശിഭുഷണിീ 


പഠനം ചരിര്രബോധത്തിന്റെ അകപ്പൊരുള്‍ 
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ഒ. മനസ്സിന്റെ ഉറവിടം 


. തൃപ്പുത്തരിയും മുക്കുടിയും 
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കേരളചരി(തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 
അവതാരിക 


ചരിത്രചിന്തയിലെ വിമര്‍ശമാര്‍ഗം 


ഡോ. എം. ജി. ശശിഭൂഷൺ 


“അഗസ്ത്യന്‍ ' എന്ന തൂലികാ നാമത്തില്‍ തച്ചുടയകൈമളുടെ 
രക്ഷാകര്‍ത്തൃത്വത്തില്‍ ഇരിങ്ങാലക്കുട നിന്ന്‌ പ്രസിദ്ധപ്പെടുത്തിയി 
രുന്ന “സദ്ഗുരു"വില്‍ വന്ന ചട്ടമ്പിസ്വാമിയുടെ ലേഖനങ്ങള്‍ ഒരു ക്രാന്ത 
ദര്‍ശിയുടെ അസാധാരണ വീക്ഷണങ്ങള്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നു. 

മോക്ഷത്തെക്കുറിച്ചും ആത്മജ്ഞാനത്തെക്കുറിച്ചും മാത്രം 
സംസാരിക്കുകയാണ്‌ ആദ്ധ്യാത്മിക രംഗത്തെ ആചാര്യന്‍മാര്‍ ചെയ്യേ 
ണ്ടതെന്ന ധാരണയെ നിരാകരിക്കുന്ന ലേഖനങ്ങള്‍ ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍ 
മുന്‍പും എഴുതിയിട്ടുണ്ട്‌. വേദാധികാര നിരൂപണവും (പ്രാചീനമലയാ 
ളവും ആദിഭാഷയും ക്രിസ്തുമത ഛേദനവും സായ്പ്രദായികനായ ഒര 
ദ്ധ്യാത്മികാചാര്യനില്‍ നിന്ന്‌ ഉണ്ടാകുന്ന നിരീക്ഷണങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ 
ഭിന്നമായിരുന്നു. 


ചരിത്രത്തിനോടും പുരാതത്വവിജ്ഞാനീയത്തോടുമുള്ള ചട്ട 
മ്പിസ്വാമികളുടെ ആഭിമുഖ്യത്തെ ജ്വലിപ്പിച്ചത്‌ പേട്ടയില്‍ രാമന്‍പിള്ള 
ആശാന്റെ അദ്ധ്യക്ഷതയില്‍ നടന്ന ജ്ഞാനപ്രജാഗരം സഭയിലെ സംവാ 
ദങ്ങളായിരുന്നു. 

മഹാരാജാസ്‌ കോളേജിലെ ഫിലോസഫി പ്രൊഫസറും തിരു 
വിതഠംകൂര്‍ പുരാതത്വവകുപ്പിലെ ഓണററി സൂപ്രണ്ടുമായിരുന്ന പി. 
സുന്ദരംപിള്ളയുടെ പ്രഭാഷണങ്ങളും ലേഖനങ്ങളും ചട്ടമ്പിസ്വാമികളെ 
ആകര്‍ഷിച്ചിരുന്നു. 

കേരളത്തിലെ പുരാതന ഭൂവുടമകള്‍ ഇവിടുത്തെ ജനങ്ങളാ 
ണെന്നും രാജാക്കന്‍മാരാണ്‌ ബ്രഹ്മദേയങ്ങള്‍ എന്ന നിലയില്‍ ഭൂമി 
ബ്രാഹ്മണര്‍ക്കു ദാനം നല്‍കിയതെന്നും പി.സുന്ദരംപിള്ള തന്റെ ലേഖ 
നങ്ങളിലും പ്രഭാഷണങ്ങളിലും ഓര്‍മ്മിപ്പിച്ചിരുന്നു. 
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കേരക്ചതിയതപും തച്ചുടയ കയ്മളും 
ഭൂമിയുടെ ആദ്യത്തെ ഉടമകള്‍ ആദിവാസികളാണെന്ന 
സിദ്ധാന്തം ചട്ടമ്പി സ്വാമികളെ സ്വാഭാവികമായും ആകര്‍ഷിച്ചു. 
നായന്‍മാരായി അറിയപ്പെട്ടിരുന്ന നാഗന്‍മാരെയാണ്‌ ദ്രാവിഡ ദേശഭൂമി 
യുടെ ഉടമകളായി ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍ കണ്ടത്‌. തൊഴിലിന്റെ സ്വഭാവമ 
നുസരിച്ച്‌ രൂപം കൊണ്ട ഒരു പില്‍ക്കാല വിഭാഗമാണ്‌ നായര്‍ എന്ന്‌ 
ചട്ടമ്പിസ്വാമികളും അംഗീകരിച്ചിരുന്നു.ആദ്യകാലകര്‍ഷകരെയാണ്‌ 
നാഗന്‍മാര്‍ എന്ന്‌ സംബോധനയിലൂടെ ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍ അവതരി 
പ്പിച്ചത്‌. കുന്നിന്‍ ചരിവുകളെയും താഴ്വാരങ്ങളേയും കൃഷി ഭൂമികളാ 
ക്കിയവരേയും ജലസേചനം വിപുലമാക്കിയവരെയുമാണ്‌ നാഗന്‍മാര്‍ 
എന്നതുകൊണ്ട്‌ ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍ ഉദ്ദേശിച്ചത്‌. പണ്ടത്തെ വില്ലവരും 
ഉഴവരും ഇടയരും പില്‍ക്കാലത്തെ വെള്ളാളരും ചട്ടമ്പി സ്വാമികളുടെ 
നാഗന്‍മാരില്‍ ഉള്‍പ്പെട്ടിരുന്നു. 


ആദ്യകാലകര്‍ഷകരെന്ന വിശേഷണത്തിന്‌ അര്‍ഹരും ഇരുമ്പി 
ലുള്ള പണിയായുധങ്ങള്‍ നിര്‍മ്മിക്കുന്നതില്‍ വിദഗ്ധരുമായ മഹാ 
ശിലാ സംസ്കൃതിയുടെ സൃഷ്ടാക്കളെയാണ്‌ നാഗന്‍മാര്‍ എന്ന്‌ പറ 
യുന്നതുകൊണ്ട്‌ ചട്ടമ്പി സ്വാമികള്‍ ഉദ്ദേശിച്ചിരുന്നതെന്ന്‌ പ്രാചീന മല 
യാളം ശ്രദ്ധിച്ച്‌ വായിക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌ ബോദ്ധ്യമാകും. പുരാതത്വവിജ്ഞാ 
നീയം ആധുനിക രീതിയില്‍ പരിചയിച്ചിട്ടില്ലാത്തതിനാല്‍ മഹാശിലാ 
സംസ്കൃതി എന്ന പ്രയോഗം ചട്ടമ്പിസ്വാമിയുടെ നിരീക്ഷണങ്ങളില്‍ 
കാണുകയില്ല. 

ആരാധനാലയങ്ങളുടെ ആദ്യകാലഉടമസ്ഥര്‍ അബ്രാഹ്മണരാ 
യിരുന്നുവെന്നും ആ പാരമ്പര്യത്തിന്‍റെ തുടര്‍ച്ചയാണ്‌ ഇരിങ്ങാലക്കുട 
യിലെ അകക്കോയ്മയായ തച്ചുടയക്കൈമള്‍ എന്നും ചട്ടമ്പിസ്വാമി 
കള്‍ മനസ്സിലാക്കിയിരുന്നു. കൊച്ചിയുടെ മൂക്കിനു താഴെ സ്ഥിതിചെ 
യ്തിരുന്ന ഇരിങ്ങാലക്കുട കൂടല്‍മാണിക്യ ക്ഷ്രേതത്തെ തിരുവിതാം 
കൂര്‍ ഒരു രാഷ്ദര്രീയ ഉപ്രഗഹമാക്കിയതോടെ അവിടെ രൂപംകൊണ്ട 
പ്രത്യാക്രമണം പലപ്പോഴും പരിധികള്‍ ലംഘിച്ചിരുന്നു. കെ.രാമപ്പി 
ഷാരടിയെയും കോമാട്ടില്‍ അച്യുതമേനോനെയും പോലുള്ളവരാണ്‌ 
തച്ചുടയകൈമളുടെ നേരെ പീരങ്കികള്‍ നീട്ടിയത്‌. മുണ്ടനാട്‌ ഭാസ്ക 
രക്കുറുപ്പ്‌ എന്ന തച്ചുടയകൈമള്‍ വിവാഹിതനായതോടെ പ്രത്യാക്രമ 
ണകാരികള്‍ക്ക്‌' വിജയവും ഉണ്ടായി. കൊച്ചീരാജാവ്‌ തച്ചുടയകൈ 
മളെ ഇരിങ്ങാലക്കുട നിന്ന്‌ പുറത്താക്കി. 


കോയ്മ ആളുന്നവനാണ്‌ തച്ചുടയകൈമളെന്ന ചട്ടമ്പിസ്വാമി 


യുടെ പരാമര്‍ശത്തെ ഈ പശ്ചാത്തലത്തില്‍ കാണണം. അഗസ്ത്യ 
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ട്ടം കേരളചരി[തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 
നെപ്പോലുള്ള ജൂഷികള്‍ വിവാഹിതരായിരുന്നുവെന്നും തച്ചുടയകൈ 
മള്‍ക്ക്‌ വിവാഹം നിഷിദ്ധമല്ലെന്നും തച്ചുടയകൈമളും വാദിച്ചു. 
കാന്റര്‍ബറിയിലെ ആര്‍ച്ച്ബിഷപ്പ്‌ വിവാഹിതനാണെന്ന വസ്തുത 
ഓര്‍മ്മിപ്പിച്ചതോടെ ബ്രിട്ടീഷ്‌ അധികൃതര്‍ക്കും തച്ചുടയകൈമള്‍ സ്വീകാ 
രൃയനായി. സഞ്ജയനെപ്പോലുള്ള പ്രതപ്രവര്‍ത്തകരുടെ പിന്തുണയും 
അദ്ദേഹത്തിന്‌ ലഭിച്ചു. ടി.കെ.കൃഷ്ണമേനോനെപ്പോലുള്ള ചരിത 
കാരന്‍മാരും തച്ചുടയകൈമളെ പിന്‍തുണച്ചു. 

ദേശനാമങ്ങള്‍ തദ്ദേശഭാഷാപദങ്ങള്‍ കൊണ്ട്‌ നിര്‍മ്മിച്ചതാ 
ണെന്ന ചട്ടമ്പിസ്വാമികളുടെ വാദം ശാസ്ത്രീയമാണ്‌. വലിയകുന്നുള്ള 
പ്രദേശം എന്ന അര്‍ത്ഥമാണ്‌ ഇരിങ്ങാലക്കുടയ്ക്ക്‌ ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍ 
കല്‍പിക്കുന്നത്‌. രണ്ട്‌ നദികള്‍ ചേരുന്ന സ്ഥലം എന്ന അര്‍ത്ഥകല്പ 
നയെ അദ്ദേഹം പരിഗണിക്കുന്നില്ല. 


നായന്‍മാരെ ശുദ്രരായി കണ്ട ബ്രാഹ്മണയാഥാസ്ഥിതികത്വ 
ത്തിന്‌ ഒരു കൊട്ടുകൊടുക്കുകയായിരുന്നു ചട്ടമ്പിസ്വാമികളുടെ ലേഖ 
നലക്ഷ്യം. എതിര്‍പ്പുകളുടെ പത്മവ്യൂഹത്തില്‍പ്പെട്ടപ്പോഴും ധീരമായി 
പോരാടാന്‍ തനിക്കു ശക്തിനല്‍കിയത്‌ ചട്ടമ്പിസ്വാമികളാണെന്ന്‌ തച്ചു 
ടയകൈമള്‍ 1985-ല്‍ എന്നോട്‌ പറയുകയുണ്ടായി. 

കേരളചരിത്രത്തിന്റെ നിധിപേടകത്തില്‍ ഉണ്ടായിരുന്ന പഴ 
യൊരു നിലവിളക്ക്‌ പുറത്തെടുത്ത്‌ ഭസ്മം തേച്ച്‌ മിനുക്കി ജ്വലിപ്പിച്ച 
തിന്‌ സുരേഷ്മാധവിന്‌ അഭിനന്ദനങ്ങള്‍. 


33. 





കേരളചരി;തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 


ക ്ശ്ംള് 


ത! ടൂ നാഥാ ഗം 
ക കുപ്പ. 


ധന യല്‍ ൨൭ ര. 


ത്ത പുവ്‌ 


ചാ ന 
ക, 7 
[ര്‍ 
നിം പിഷ്ക്യയ ൮ല്‍ 


പച്ച സന 


ളി വ്്യർന ള്ള 
കം വു്ല്യതാരര്‍്ക! കയ്യ: റൂ നി 
കരതുര്‍ടംകടിയിന്‌ ന്മ എവട 


നായെ കൊത യൂ ഞ്ങല്ല്ം 
ലു കളിര രയി ടട 
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കേരളചരിതവും തച്ചുടയ കയ്മളും 


ചരിര്തബോധത്തിന്റെ അകപ്പൊരുള്‍ 


സുരേഷ്മാധവ്‌ 


എല്ലാത്തരം സാംസ്‌കാരികവൃത്തികള്‍ക്കും പൊതുഭീഷണി 
യാണ്‌ അധികാരം. സംഘബോധത്തിന്റെ ചരിത്രബദ്ധമായ വീണ്ടെ 
ടുപ്പുകള്‍ക്ക്‌ ഈക്ക്‌ നല്‍കുന്ന ദാര്‍ശനികന്‍മാര്‍ അധികാരത്തിന്റെ എല്ലാ 
ത്തരം വേഷങ്ങളെയും ചെറുക്കുന്നു. പകരം ജ്ഞാനാധികാരം എന്ന 
തിരിച്ചറിവ്‌ ഉപയോഗിക്കുന്നു. സാമൂഹികസ്വത്വത്തെ ആത്മനാശത്തി 
ലേയ്ക്ക്‌ കൊണ്ടുപോകുന്ന ചരിത്രവികൃതികളേയും ഐതീഹ്ൃഭാവ 
നകളെയും അവര്‍ നിലയ്ക്കുനിര്‍ത്തുന്നു. അവയെല്ലാം അധികാരകു 
ത്തക ലക്ഷ്യം വയ്ക്കുന്ന ബൌദ്ധികല്യായാമങ്ങളാണെന്ന്‌ നമുക്ക്‌ 
പറഞ്ഞു തരുന്നത്‌ സര്‍വ്വകാലങ്ങളിലും നിന്ന്‌ സ്വതന്ത്രരായ ജ്ഞാനി 
കളാണ്‌. ഒരു പുതിയ ഭൂഖണ്ഡം കണ്ടെത്തുന്നതു പോലെയാണ്‌ ചരി 
ത്രത്തിന്റെ മറവികളില്‍ നിന്ന്‌ സംസ്കാരാനുഭവത്തെ പുനര്‍നിര്‍ണ്ണ 
യിക്കുന്ന ആശയത്തിന്റെ ഭൂപടങ്ങള്‍ അവര്‍ തുറന്ന്‌ കാട്ടുന്നത്‌. ചട്ട 
മ്പിസ്വാമികള്‍ ചരിത്രത്തെ വായിച്ചെടുക്കുമ്പോള്‍ അവിടെ മുന്‍വിധി 
യുടെ അപവായനയും അതിഭാഷണവുമില്ല. മനുഷ്യബോധം സൃഷ്ടിച്ച 
ഭാതിക യാഥാര്‍ഥ്യങ്ങളുടെ തുടര്‍രേഖപ്പെടുത്തല്‍ മാത്രമല്ല ചരിത്രം 
എന്ന്‌ സ്വാമിക്കറിയാമായിരുന്നു. ആത്മീയമായൊരര്‍ഥത്തില്‍ , ഓര്‍മ 
കളിലും ആശങ്കകളിലും നീങ്ങുന്ന സമകാലാവസ്ഥയാണ്‌ ചരിത്രമായി 
നിര്‍വചിക്കപ്പെടുന്നത്‌. ആത്മീയത സമ്ധഗമായ ബോധാനുഭവമാണ്‌. 
ഉറങ്ങുന്ന ഒരു ജനതയുടെ ഭാവിചരിര്രം അപകടത്തിലാകുമെന്ന്‌ പറ 
യാന്‍ എപ്പോഴും ഉണര്‍ന്നിരിക്കുന്ന ഒരാള്‍ വേണ്ടിവരുന്നു. സമഗ്ര 
മായ ബോധാനുഭവത്തിന്റെ അനുഭൂതി അറിയുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌ ചരി 
ത്രത്തിന്റെ ഭാവിയായി ആ ജ്ഞാനി മാറുന്നത്‌. ഗാന്ധിജിയും വിവേ 
കാനന്ദനും മാര്‍ക്സും ഗ്രാംഷിയും ചട്ടമ്പിസ്വാമിയും നാരായണഗു 
രൂവുമെല്ലാം ചരിത്രത്തിന്റെ ഭാവിയുമായി വന്നവരാണ്‌. അതുകൊ 
ണ്ടാണ്‌ അവരുടെ വാക്കുകള്‍ കാലാതീതമായി നമുക്ക്‌ തോന്നുന്നത്‌. 
അവര്‍ ജീവിതവ്യവസ്ഥയെ അഴിച്ച്‌ പണിയുന്നു എന്നതുകൊണ്ട്‌ ചരി 
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പ. കേരളചതിതവും തച്ചുടയ കയ്മളും 5. 
ത്രത്തേയും അഴിച്ചുപണിയുന്നു എന്ന്‌ പറയാം. നിര്‍ഭയത്വമാണ്‌ ആത്മീ 
യതയെങ്കില്‍, യഥാര്‍ഥ ആത്മബോധിയുടെ നിലപാടുകള്‍ക്ക്‌ , സന്ദര്‍ഭ 
ങ്ങള്‍ നിര്‍ദ്ദേശിക്കുന്ന നയവാദങ്ങളുണ്ടാവില്ല. വലിപ്പചെറുപ്പങ്ങ ളുടെ 
ഗുരുത്വാകര്‍ഷണങ്ങളുമില്ല. ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍ സര്‍വ്ൃസ്വത്ര്ത്രനായി 
രുന്നു. ഈ സ്വാത്രനത്രയബോധത്തിന്റെ ആനന്ദം എന്ന നിലയില്‍ 
അദ്ദേഹം സംഗീതത്തേയും ഗുസ്തിയേയും വൈദ്യത്തേയും വേദാ 
ന്തത്തേയും കണ്ടു. എന്നാല്‍ ചരിത്രമെഴുതുമ്പോള്‍ വേവലാതിപ്പെ 
ടുന്ന ഒരു സമൂഹം സ്വാമിയുടെ കണ്‍മുന്നിലുണ്ടായിരുന്നു. അറിവധി 
കാരങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള ന്യായമുഖങ്ങളുമായി പൌരോഹിത്യം 
താഴ്ന്നസമുഹത്തിന്റെ സ്വപ്നങ്ങളെ ഞെരിച്ചപ്പോള്‍ സ്വാമി , സ്വപ്ന 
ങ്ങള്‍ നഷ്ടപ്പെട്ടുപോയ കീഴാളരുടെ നേരേ കൈനീട്ടുകയും അറിവി 
ലേക്കുള്ള സ്വാത്ന്ത്രത്തിന്റെ പുതിയ യുക്തികള്‍ തളരുന്ന കൈക 
ളില്‍വെച്ചുകൊടുക്കുകയും ചെയ്തു, വ്യാസന്റേയും ശങ്കരന്റേയും 
നിര്‍ബന്ധങ്ങളോട്‌ എതിരിട്ടുകൊണ്ടാണ്‌ വേദാധികാര നിരൂപണം 
അദ്ദേഹം സ്ഥാപിച്ചത്‌. ദളിതനും പെണ്ണിനും വേദം പഠിക്കാമെന്നും 
മനുഷ്യനായി വരുന്നവനിലെല്ലാം ജ്ഞാനോദയത്തിന്റെ രഹസ്യവഴി 
ഒളിഞ്ഞിരിപ്പുണ്ടെന്നും വിദ്യാധിരാജന്‍ തന്റെ രചനകളിലൂടെ പരസ്യ 
പ്പെടുത്തി. പനരസ്ത്ൃയജങഞാനമീമാംസയേയും തനിസംസ്കൃതിയെയും 
അപവത്കരിക്കുവാന്‍ മതം ഉപയോഗിക്കുന്ന പടിഞ്ഞാറന്‍അധികാര 
ത്രന്തത്തെയാണ്‌ “ര്രിസ്‌തുമതഖണ്ഡന ത്തിലൂടെ സ്വാമി 
തുറന്നുകാട്ടിയതെന്ന്‌ നവീനോത്തരദാര്‍ശനികര്‍ ഇന്ന്‌ 
മനസ്സിലാക്കുന്നു. അദികാരം ഒന്നേയുള്ളുവെന്നും അത്‌ ജ്ഞാനാധി 
കാരമാണെന്നും ജാതി ഒന്നേയുള്ളുവെന്നും അത്‌ സംസ്‌കാരമാ 
ണെന്നും വിളിച്ചുപറയുന്ന നേര്‍വഴിയാണ്‌ സ്വാമിയുടെ അന്വേഷണ 
ങ്ങള്‍ക്കാധാരം. ചട്ടമ്പിസ്വാമിയുടെ ചരിര്രരചനകള്‍ ഉണ്മയാര്‍ന്ന 
തനതുസംസ്‌കാരത്തെകുറിച്ചും ജഞാനവെളിവിനെക്കുറിച്ചും നമ്മെ 


നിരന്തരം ഓര്‍മ്മിപ്പിക്കുന്നു. 
കൂടല്‍മാണിക്കം ക്ഷ്രേതവും തച്ചുടയകയ്മളും 


കൊല്ലവര്‍ഷം 1097 (എ.ഡി.1922 - 23) ലെ “സദ്ഗുരു' മാസിക 
യുടെ കുംഭം,മേടം ലക്കങ്ങളില്‍ നിന്നാണ്‌ “കൂടല്‍മാണിക്കം 
ക്ഷ്രേതവും തച്ചുടയകയ്മളും' എന്ന രണ്ട്‌ അദ്ധ്യായങ്ങളുള്ള 
പ്രബന്ധം ഈ ലേഖകന്‍ കണ്ടെടുത്തത്‌. “അഗസ്ത്യന്‍” എന്ന പതിവു 
തൂലികാനാമത്തിലാണ്‌ ഈ ലേഖനങ്ങള്‍ സ്വാമി എഴുതിയിരിക്കുന്ന 
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ടെ (ോര്‍ളച/തി;തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 

ത്‌. ഇരിങ്ങാലക്കുട കൂടല്‍മാണിക്കം ക്ഷ്രേതത്തില്‍ കായംകുളം രാജാ 
വിനുണ്ടായിരുന്ന തച്ചുടയകയ്മളവരോധാധികാരത്തിന്റെ കഥായുക്തി 
യാണ്‌ സ്വാമി പരിശോധിക്കുന്നത്‌. ഒപ്പം കൂടല്‍, മാണിക്കം എന്നീ 
പേരുകള്‍ക്ക്‌ പിന്നിലെ ചരിര്ര യാഥാര്‍ഥ്യവും സ്വാമി അന്വേഷിക്കു 
ന്നുണ്ട്‌. കേരളചരിത്രത്തിന്റെ രാഷ്ട്രീയ - സാംസ്കാരിക പശ്ചാത്ത 
ലത്തില്‍ ഏറെ ചര്‍ച്ചചെയ്യപ്പെട്ട ഒന്നാണ്‌ തച്ചുടയകയ്മളുടെ അവ 
രോധം. ഈ അവരോധത്തെക്കുറിച്ച്‌ ചരിധ്രകാരനായ കെ.പി.പത്മ 
നാഭമേനോന്‍ (കൊച്ചിരാജചരിത്രം-ഒന്നാം പുസ്തകം) സൂചിപ്പിക്കു 
ന്നതിങ്ങനെയാണ്‌.- 

“തച്ചുടയകയ്മളുടെ അവരോധത്തിന്‌ പല വൈദികകര്‍മ്മങ്ങ 
ളുമുണ്ട്‌. ആദ്യം ജാതകാവരോധം കഴിക്കയും പിന്നെ ജാതകാവരോധം 
കഴിച്ചയാളെ കൂട്ടികൊണ്ട്‌ വന്ന്‌ തച്ചുടയകയ്മളുടെ സ്ഥാനത്തേയ്ക്ക 
ടുത്ത പ്രവര്‍ത്തികളില്‍ പ്രവേശിപ്പിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. ജാതകാവ 
രോധം ചെയ്യുന്നത്‌ മലയാളര്രാഹ്മണരില്‍ അത്യുത്കൃഷ്ടനായ 
ആഴുവാഞ്ചേരി ത്രമ്പാക്കളാണ്‌. അതിനുള്ള ക്രിയകള്‍ നടത്തുമ്പോള്‍ 
ക്ഷ്രേതത്തിലെ സ്ഥാനികള്‍ എല്ലാവരും നന്തിപുലം നാല്‍ കയ്മന്‍മാരും 
വടക്കുംകൂറ്റില്‍ നായരും മുയിരിടത്ത്‌ നമ്പ്യാരും വെള്ളാട്ടുകരെ നമ്പി 
ടിയും വെളൊസ്സനമ്പ്യാരും മറ്റു പ്രഭുക്കന്‍മാരും കൂടെയുണ്ടായിരി 
ക്കണം. അവരോധിച്ചയാളെ തിരുവനന്തപുരത്തുനിന്നും യോഗത്തി 
ലുള്ളവരും ക്ഷ്രേതത്തിലെ സ്ഥാനികളും കൂടി കൂട്ടികൊണ്ട്‌ പോരണം. 
ഇരിങ്ങാലക്കുടക്കടുത്തുള്ള തൃപ്പയയ ക്ഷ്രേതത്തില്‍ എത്തുമ്പോള്‍ 
കൊച്ചീരാജാവ്‌ പ്രഭുക്കന്‍മാരെ വരുത്തി രാജാവും (പഭുക്കന്‍മാരും കൂടി 
തുപ്പയ്യേചെന്ന്‌ കയ്മളെ ആനക്കഴുത്തില്‍ കയറ്റി വാദ്യാഘോഷ 
ത്തോടും അകമ്പടിയോടും കൂടി ഇരിങ്ങാലക്കുടയ്ക്ക്‌ കൊണ്ടുപോ 
കും. അവിടെയെത്തിയാല്‍ പല വൈദിക്രകിയകളും നടത്തിയതിന്‌ 
ശേഷം കലശം ജപിച്ചാടിയിട്ട്‌ തറ്റുടുത്ത്‌ ഉത്തരീയമിട്ട്‌ മുന്നിലും 
പിന്നിലും കുത്തുവിളക്കും പിടിപ്പിച്ച്‌ വാദ്യാഘോഷത്തോടെ 
ക്ഷ്രേതത്തിന്റെ കിഴക്കേനടകടന്ന്‌, സോപാനത്തിങ്കല്‍ ദേവന്റെ വല 
ത്തുഭാഗത്ത്‌, വിളക്കും ഗണപതിയും വച്ച്‌ പരവതാനി വിരിച്ച്‌ അതില്‍ 
ഇരുന്ന്‌ കൊളോം മൂത്തത്‌ എടങ്ങഴിയും താക്കോലും കൊണ്ടുവന്ന്‌, 
വയ്ക്കുന്നത്‌ എടുത്ത്‌ ഉച്ചപ്പൂജയ്ക്ക്‌ അരി അളന്ന്‌ അവിടെനിന്നും എഴു 
ന്നേറ്റ്‌ സോപാനത്തിങ്കല്‍ കയറി ഒരു വീരാളിപ്പട്ട്‌ നടയ്ക്കല്‍ വച്ച്‌ മണി 
കൊട്ടി തൊഴുത്‌ ശംഖതീര്‍ത്ഥവും വട്ടക്രപസാദവും വാങ്ങി ദക്ഷി 
ണയും ചെയ്ത്‌ പ്രദക്ഷിണമായി വലിയ ബലിക്കല്ലിങ്കല്‍ വന്ന്‌ അവിടെ 
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_______...._.__... കേരളചതി/തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 
നിന്നും തണ്ടില്‍ കയറി താമസത്തിനുള്ള സ്ഥലമായ കൊട്ടിളാക്കലേ 
ക്ക്‌ പോകുന്നു. അവരോധ്രരിയകൊണ്ട്‌ ജാതിയില്‍ ശുദ്രനായ ആള്‍ക്ക്‌ 
ഉത്കൃഷ്ടത സിദ്ധിക്കുന്നതായിട്ടാണ്‌ വെച്ചിരിക്കുന്നത്‌. അന്നുമുതല്‍ 
തറ്റുടുക്കുക, കുത്തുവിളക്ക്‌ പിടിപ്പിക്കുക, ശംഖ്‌ വിളിപ്പിക്കുക, അകമ്പ 
ടിക്കാര്‍ ആയുധപാണികളായി മുന്‍പും പിന്‍പും നടക്കുക,തീര്‍ത്ഥത്തില്‍ 
സ്നാനം ചെയ്യുക, സോപാനത്തില്‍ കയറി മണിയടിച്ച്‌ തൊഴുക, ക 
യ്യില്‍ തീര്‍ത്ഥപ്രസാദം വാങ്ങുക മുതലായ ഉത്കൃഷ്ട ്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ 
മാത്രം വച്ചിട്ടുള്ള പല സ്ഥാനങ്ങളും നടത്തുന്നു. സന്യാസവ്ൃത്തി ആച 
രിക്കണമെന്നാണ്‌ വെയ്പ്‌. കേരളത്തില്‍ ശൂദ്രനെ അവരോധിച്ച്‌ സ്ഥാനി 
യായി ഉത്കൃഷ്ടത കല്‍പിക്കുന്നത്‌ ഇരിങ്ങാലക്കുട മാത്രമേ ഉള്ളു” 
(പേജ്‌ 200,201) 

കൂടല്‍മാണിക്കം ക്ഷ്രേതത്തില്‍ ഉള്ളതായി പറയപ്പെടുന്ന ഗ്രന്ഥ 
വരിയില്‍ ഈ അവരോധ ക്രമവും ഐതീഹ്യവും പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. 
ക്ഷേത്രബിംബത്തില്‍ മാണിക്കക്കല്ല്‌ കൂടിചേര്‍ന്നുണ്ടായതാണ്‌ “കൂടല്‍' 
എന്ന പേര്‍ എന്നുള്ള നിഗമനം അസംബന്ധമാണെന്ന്‌ ചട്ടമ്പി സ്വാമി 
കള്‍ പറയുന്നു. കഥകള്‍ ഉള്ള ഗ്രന്ഥവരി ശക്തന്‍ തമ്പുരാന്റെ ഭരണ 
കാലത്ത്‌ എഴുതിയുണ്ടാക്കിയതാണെന്നും ദേവസ്വം വക പുരാതന 
രേഖകള്‍ രണ്ട്‌ തവണ നശിപ്പിച്ചിട്ടുണ്ടെന്നും “സദ്ഗുരു' മാസികയില്‍ 
(കൊ: വ:1104ചിങ്ങം) വന്ന “കുടല്‍മാണിക്കന്‍ ക്ഷ്രേതചരിതം” എന്ന 
ലേഖനം സൂചിപ്പിക്കുന്നു. “ചരിത്രാന്വേഷി' എന്ന പേരില്‍ ആരോ എഴു 
തിയ ലേഖനമാണിത്‌. വ്യാജനിര്‍മിതികളായ കേരളോല്‍പത്തികള്‍ 
പോലെ സൃഷ്ടിച്ചെടുത്ത ഇത്തരം ഗ്രന്ഥവരികളെ സൂക്ഷ്മാന്വേഷ 
ണത്തിന്‌ വിധേയമാക്കാതെ ചരിത്രോപാദാനമായി സ്വീകരിക്കാന്‍ 
യഥാര്‍ത്ഥ ചരിത്രാന്വേഷകന്‍ കഴിയുകയില്ല. കൂടല്‍ മാണിക്കം ക്ഷ്രേത 
ത്തിലെ “മാണിക്കക്കല്ലി'ന്റെ കഥ യുക്തിശുന്യമാണെന്ന്‌ തെളിയിക്കു 
ന്നതിനായി ഈരകത്തമ്മയെക്കുറിച്ച്‌ പ്രചരിച്ചിട്ടുള്ള ഐതീഹ്യകഥ 
ചട്ടമ്പിസ്വാമി എടുത്ത്‌ കാട്ടുന്നുണ്ട്‌. ്രാഹ്മണാധിപതൃത്തിന്റെ ചരി 
ര്രവാഴ്ചകളെ ഖണ്ഡിക്കുന്ന പതിവ്‌ രീതി തന്നെയാണ്‌ ഈ പ്രബ 
ന്ധത്തിലും സ്വാമികള്‍ സ്വീകരിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. പരശുരാമന്‍ സൃഷ്ടിച്ച 
ഭൂമി ഇതല്ലെന്നും അത്‌ നമ്മുടെ ദേശത്തിന്‌ വടക്കാണെന്നും 
നന്ദീശസംഹിത, സഹ്യാര്ദി ഖണ്ഡം തുടങ്ങിയ ഗ്രന്ഥപ്രമാണങ്ങളെ 
ആധാരമാക്കി സ്ഥാപിക്കുവാന്‍ സ്വാമി ഇവിടെ ശ്രമിക്കുന്നു. “(പാചീന 
മലയാളത്തിലെ നിഗമനങ്ങള്‍ക്ക്‌ അനുബന്ധമാണ്‌ ഈ പ്രബന്ധം എന്ന്‌ 
കാണാം. ആര്യകൌശലങ്ങളുടെ ബൌദ്ധികകേളിയായി തീര്‍ന്ന ചരി 
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ടട ഷേര്‍ള്ചരി(തവും തച്ചുടയ കയ്മക്ും ന 
ര്രത്തെ അതിന്റെ കുയുക്തികളില്‍ നിന്നും സ്വത്ര്ത്രമാക്കാനാണ്‌ 


ചട്ടമ്പി സ്വാമി ശ്രമിച്ചത്‌. കേരളോല്‍പത്തികളില്‍ ചരിത്രത്തെ തൂക്കി 
യിട്ട കഥാപാഠകന്‍മാരെയാണ്‌ അദ്ദേഹം ഉന്നം വയ്ക്കുന്നത്‌. യഥാര്‍ത്ഥ 
ഗവേഷണത്തില്‍ കൈകൊണ്ട്‌ തൊടാന്‍പോലും കൊള്ളാത്തവയാണ്‌ 
“കേരളോല്‍പത്തി'കള്‍ എന്ന്‌ വിദ്യാധിരാജന്‍ പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. 


കുടലും മാണിക്കനും 


പ്രമുഖ ഭാഷാഗവേഷകനായ ഐരാവത്രം മഹാദേവന്‍ തമിഴ്നാ 
ട്ടിലെ തേനിയില്‍ നിന്നും അടുത്തിടെ കണ്ടെത്തിയ പ്രാചീന രേഖ 
യില്‍ “കൂടല്‍ ഈര കോല്‍പെടു തീയാന്‍ ആണ്ടവന്‍ കാല്‍” എന്ന്‌ 
പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. കൂടല്‍, ഈര്‍ എന്നീ പദങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്നാണ്‌ കൂടല്ലൂ 
രായി മാറിയത്‌. മധുരയ്ക്കടുത്തുള്ള കൂടല്‍ എന്ന്‌ ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍ 
പറയുന്ന സ്ഥലം ഇതാണ്‌. വൃക്ഷങ്ങള്‍ തിങ്ങി വളരുന്ന സ്ഥലങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
കാവ്‌ എന്നും കൂടല്‍ എന്നും പേരുണ്ടെന്ന്‌ സ്വാമി എഴുതുന്നു. അയ്യാ 
യിരം വര്‍ഷം മുന്‍പുള്ള ചരിധ്രമാണിത്‌. കല്ലിലും മണ്ണിലും പണിത 
ക്ഷ്രേതങ്ങള്‍ കേരളത്തില്‍ ഉണ്ടായിതുടങ്ങുന്നത്‌ എ.ഡി എട്ടാം നൂറ്റാ 
ണ്ടിന്‌ ശേഷമാണ്‌. കാടുകളിലുണ്ടായിരുന്ന സര്‍പ്പക്കാവുകളും വീര 
സ്മാരകശിലകളുമായിരുന്നു പഴയ ദൈവാരാധനയുടെ മൂലസ്ഥാന 
ങ്ങള്‍. 

“കൂടല്‍ മാണിക്കന്‍ ക്ഷേത്രേ ചരിതം" (സദ്ഗുരു, കൊ.വ 1104 
ചിങ്ങം) എന്ന ലേഖനത്തില്‍ കുടല്‍, മാണിക്കന്‍ എന്നീ പദങ്ങളുടെ 
ഉല്‍പത്തി രേഖപ്പെടുത്തുന്നത്‌ ഇങ്ങനെയാണ്‌.- 

“പുരാതനകാലത്ത്‌ മധുരയ്ക്ക്‌ കൂടല്‍ എന്നാണ്‌ പേരെന്ന്‌ ആയി 
രത്തെണ്ണൂറ്‌ കൊല്ലങ്ങള്‍ക്ക്‌ മുന്‍പുള്ള തമിഴര്‍ ൩ ധ൧5 ഠ്സ്പഠധ- 
൧൧ 0-1 പ്ലാ കട ൧൧൭) എന്ന ചരിത്ര (്രന്ഥത്തില്‍ പറഞ്ഞി 
ട്ടുണ്ട്‌. (കൂടല്‍ ഈർ: മന) കൂടല്ലൂര്‍ മന (കൂടല്‍: ആറ്റുപുറം) കുടലാ 
റ്റുപുറം മുതലായ മലയാളക്കരയിലെ സ്ഥലങ്ങളേയും ഉദാഹരിക്കാം. 

കൂടല്‍ എന്നതിന്‌ ചെറിയ വൃക്ഷക്കൂട്ടമുള്ള സ്ഥലം എന്നാണ്‌ 
ദ്രാവിഡ (തമിള്‍) നിഘണ്ടുവില്‍ അര്‍ഥം കല്‍പിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. ഇത 
നുസരിച്ച്‌ നോക്കുമ്പോള്‍ കൂടല്‍ ശബ്ദത്താല്‍ അറിയുന്ന മേല്‍വി 
വരിച്ച സ്ഥലങ്ങളിലെല്ലാം ഒരുകാലത്ത്‌ വൃക്ഷക്കൂട്ടങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിരു 
ന്നിരിക്കണം. നമ്മുടെ ക്ഷ്രേത സ്ഥലനാമത്തിന്റെ ഓഈചിത്യം ഇതി 
നാല്‍ പ്രതൃക്ഷമാണല്ലോ.ഇങ്ങനേയുള്ള വൃക്ഷക്കൂട്ടത്തിന്റെ ഇടയില്‍ 
ഒരു കല്ല! (ശിവലിംഗവിഗ്രഹം) സ്ഥാപിച്ച്‌ പൂജ വന്നതായിരിക്കും 
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പ. കേരള്ചരി(തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 
ആദ്യത്തെ സ്രമ്പദായം. മാണിക്കന്‍ എന്ന ശിവന്റെ പേര്‌ യോജിക്കു 
കയും ചെയ്യുന്നു. ഈ പേരില്‍ ശിവസ്തുതിയുണ്ട്‌. കുന്നത്തുനാട്‌ താലൂ 
ക്കിലെ മാണിക്കമംഗലം എന്ന ക്ഷ്രേതത്തില്‍ ശിവ്രപ്രതിഷ്ഠയാണ്‌. 
ശിവന്റെ പേരായ മാണിക്കന്‍ എന്നതില്‍ നിന്നുമാണ്‌ മാണിക്കമംഗലം 
എന്ന സ്ഥലനാമമുണ്ടായിട്ടുള്ളത്‌. പാണ്ടിയിലും മാണിക്കന്‍ ക്ഷേര്േതേ 
ങ്ങളുണ്ട്‌. അതിനാല്‍ ആദി പ്രതിഷ്ഠ ശിവലിംഗവും ദേവന്റെ പേര്‍ 
മാണിക്കനുമാണെന്ന്‌ സ്പഷ്ടമാകുന്നുണ്ട്‌.” 

മാണിക്കനെ മാണിക്കക്കല്ലാക്കി മാറ്റിയെടുക്കാനുള്ള കഥാത 
ന്ത്രങ്ങളുടെ അര്‍ഥശുന്യതയാണ്‌ ഈ ലേഖനത്തിലും ചൂണ്ടിക്കാണി 
ക്കുന്നത്‌. 

കൂടല്‍ എന്ന സ്ഥലത്തെ ദേവനാണ്‌ കൂടല്‍ മാണിക്കന്‍. വൈക്ക 
ത്തപ്പന്‍, കല്ലില്‍ ഭഗവതി, എന്നൊക്കെ പറയുന്നതുപോലെയാണ്‌ കൂടല്‍ 
മാണിക്കന്‍ എന്ന വിളിപ്പേരും രൂപപ്പെടുന്നതെന്ന്‌ ചട്ടമ്പി സ്വാമികള്‍ 
പ്രസ്താവിക്കുന്നു. കൂടല്‍ മാണിക്കന്‍ എന്ന പേരിലെ മാണിക്കന്‍ എന്ന 
പദം മാത്രമെടുത്താണ്‌ തച്ചുടയകയ്മളെ മാണിക്കം കേരളന്‍ എന്ന്‌ 
വിശേഷിപ്പിച്ചുപോരുന്നത്‌. സ്ഥലപ്പേ ആയത്കൊണ്ടാണ്‌ കൂടല്‍ എന്ന 
ഭാഗം വിശേഷണത്തില്‍ നിന്നും ഉപേക്ഷിച്ചതെന്ന്‌ സ്വാമി വെളിപ്പെടു 
ത്തുന്നു. 

ഇരിങ്ങാലക്കുട എന്ന പേരും ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ ചര്‍ച്ചാവിഷ 
യമാണ്‌. “സദ്ഗുരു” മാസിക (കൊ: വ: 1100 കര്‍ക്കിടകം) യില്‍ 
കൂനെഴുത്ത്‌ പരമേശ്വരമേനോന്‍ എഴുതിയ 'ഇരിഞ്ഞാല്‍ക്കിട' എന്ന 
ലേഖനത്തില്‍ ചില നിഗമനങ്ങള്‍ ഉണ്ട്‌. കിഴക്ക്‌ നിന്നും ഒഴുകിവരുന്ന 
ജലപ്രവാഹം ഇരുകൈവരികളിലായി പ്രവഹിച്ചിരുന്നതിന്റെ മധ്യത്തില്‍ 
മണല്‍ വന്ന്‌ കൂടിയുണ്ടായ ഞാല്‍നിലങ്ങളുടെ അല്ലെജ്കില്‍ ഇരുചാ 
ലുകളുടെ ഇടയില്‍ ക്ഷ്രേതനിര്‍മ്മാണം ചെയ്ത്‌ ദേവപ്രതിഷ്ഠ കഴിച്ച 
തുകൊണ്ടാണ്‌ ആ ക്ഷേത്രത്തിന്‌ ഇരുങ്ങാല്‍ ക്കിട-ഇരുചാല്‍ക്കിട 
(ചകാരം ഞകാരമായി) എന്ന്‌ പേരുണ്ടായതെന്നാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
പക്ഷം. ഇരുചാലുകള്‍ കിടന്ന പ്രദേശമാണ്‌ ഇരുഞാലക്കുട(ഇരു 
ചാല്‍ക്കിട) ആയതെങ്കില്‍ കേരളത്തില്‍ അങ്ങോളം എത്ത ഇരിങ്ങാ 
ലക്കുടകള്‍ ഉണ്ടാകുമായിരുന്നുവെന്ന്‌ ആലോചിക്കേണ്ടതാണ്‌. ഒട്ടും 
യുക്തിസഹമല്ലാത്ത നിരീക്ഷണമാണിത്‌.ഇരിങ്ങാലക്കുടയിലെ കുട 
എന്ന പദം കൂടല്‍ ലോപിച്ചുണ്ടായതാവാം. വെള്ളിമണല്‍ വെള്ളി 
മണ്‍” ആയതുപോലെ പെരുമണല്‍ “പെരുമണ്‍” ആയതുപോലെ 


പെരുനെയ്തല്‍ “പെരുന്ന” ആയതുപോലെ ഉണ്ടായ ഒരുപരിണാമ 
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_______._... കേരക്ചതി/തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 
മാണത്‌. പത്തനംതിട്ടയില്‍ കൂടല്‍ എന്ന ഒരുപ്രദേശമുണ്ട്‌. നാഗരിക 
ഗ്രാമ സംസ്കാരത്തിന്റെ വികാസചരിത്രമാണ്‌ ഇരിങ്ങാലക്കുടയ്ക്കു 
മുള്ളത്‌. കൂടല്‍ മാണിക്യ ക്ഷേത്രത്തെ ക്രേന്രീകരിച്ചാണ്‌ സ്ഥലനാ 
മവും സ്ഥലസംസ്‌കാരവും വികസിച്ചതെന്ന്‌ നിസ്സംശയം പറയാം. 


കേരളത്തിലെ ബുദ്ധ-ജൈന വിഗ്രഹങ്ങള്‍ എന്ന ലേഖനം 
“കുറിപ്പ്‌' എന്ന പേരില്‍ സദ്ഗുരു മാസികയില്‍ (കൊല്ലവര്‍ഷം 1098 
തുലാം-വൃശ്ചികം പുസ്തകം 2 ലക്കം 8-9)(എ.ഡി.1923) പ്രസിദ്ധീകരി 
ച്ചതാണ്‌. ഈ ലേഖനവും ഇത്രയും കാലം മറഞ്ഞുകിടക്കുകയായിരു 
ന്നു. തിരുവിതാംകൂറില്‍ വ്യാപകമായി പ്രചരിച്ചിരുന്ന ബുദ്ധ-ജൈന 
മതങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള ചില നിരീക്ഷണങ്ങള്‍ തെളിവുകളുടെ പശ്ചാ 
ത്തലത്തില്‍ ഇവിടെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട്‌. കരുനാഗപ്പള്ളിയില്‍ നിന്ന്‌ 
ഒട്ടേറെ ബുദ്ധവിഗ്രഹങ്ങള്‍ കണ്ടെടുത്തിട്ടുണ്ട്‌. പടനായര്‍കുളങ്ങര, 
മരുതൂര്‍കുളങ്ങര ഭാഗങ്ങളില്‍ നിന്നാണ്‌ ഏറെയും ലഭിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. 
ബുദ്ധമതക്കാരായിരുന്നു പിന്നീട്‌ ഈഴവര്‍ എന്നറിയപ്പെട്ടത്‌ എന്ന വാദം 
പ്രബലമാണ്‌. പടനായര്‍മാരും മേനാകൈമള്‍മാരും ഭരിച്ച കരുനാഗ 
പുള്ളിയില്‍ നിന്ന്‌ കണ്ടെത്തിയ ബുദ്ധവിഗ്രഹങ്ങള്‍ ചരിത്രത്തെ ദുരൂ 
ഹമാക്കുന്നു. കരുനാഗപ്പള്ളിയില്‍ നിന്ന്‌ കണ്ടെടുത്തിട്ടുള്ളത്‌ അവ 
ലോകിതേശ്വര ബുദ്ധ പ്രതിമകളാണെന്ന്‌ ഡോ.എം.ജി.ശശിഭൂഷണ്‍ 
ഈലേഖകനോട്‌ പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. മഹായാന ബുദ്ധമതവും ഹിന്ദുദേവ 
തമാര്‍ ഉള്‍പ്പെടുന്ന താ്ത്രികബുദ്ധമതവുമാണ്‌ കേരളത്തില്‍ പ്രചരി 
ച്ചിരുന്നതെന്നും അദ്ദേഹം സൂചിപ്പിക്കുന്നു. കരുനാഗപ്പള്ളിയിലുണ്ടാ 
യിരുന്ന ഒരു വിഭാഗം പൌരോഹിത്യവാഴ്ചക്കാലത്ത്‌ രാജാക്കന്‍മാരുടെ 
ഒത്താശയോടെ നായന്‍മാരായി (മേനാകൈമള്‍-മേല്‍നായര്‍കൈമള്‍) 
ഉയര്‍ത്തപ്പെട്ടതായിരിക്കുമോ എന്ന സംശയം പ്രസക്തമെന്ന്‌ തോന്നു 
ന്നു. ബുദ്ധമതത്തില്‍ ചേര്‍ന്ന നാഗന്‍മാരുടെ മറ്റൊരു വിഭാഗമാകാം 
പിന്നീട്‌ അയിത്തജാതിക്കാരായി പാര്‍ശ്വവത്കരിക്കപ്പെട്ടത്‌. കരുനാ 
ഗപ്പള്ളിയുടെ ബുദ്ധചരിത്രവും നായര്‍വാഴ്ചയും തമ്മില്‍ ഏത്‌ ചരി 
ത്രസന്ധിയില്‍ വെച്ചാണ്‌ വിഘടിക്കപ്പെട്ടത്‌ എന്നത്‌ ചരിത്രപഠിതാ 
ക്കളെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം ഗഹനമായ ഒരന്വേഷണ വിഷയമാണ്‌. 
ബുദ്ധമത സംഭാവനകള്‍ എണ്ണിയെടുക്കുന്ന കൂട്ടത്തില്‍ ജൈന സംഭാ 
വനകള്‍ കൂടി കുടെകൂട്ടുന്ന സ്വഭാവം ഇന്ന്‌ ചില ചരിത്രാന്വേഷികള്‍ക്കി 
ടയിലെ ആവേശപ്രവണതയാണ്‌. 1961 ലെ സെന്‍സസ്‌ റിപ്പോര്‍ട്ട്‌ 
പ്രകാരം മുവായിരം ജൈനമത വിശ്വാസികളാണ്‌ കേരളത്തില്‍ ഉണ്ടാ 
യിരുന്നത്‌. “ജൈനമതം കേരളത്തില്‍” എന്ന ലേഖനത്തില്‍ (വിവേ 
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-.--------_ കേരളചരിത്തവും തച്ചുടയെ കയ്മളും 
കോദയം, 1971) വി.ടി.ഇന്ദുചൂഡന്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്ന ചില കാര്യങ്ങള്‍ 
പില്‍ക്കാല ര്രാഹ്മണ്യാധിഷ്ഠിത ഹിന്ദുമതത്തിലെ മൂര്‍ത്തിപ്രതിഷ്ഠ 
കളുടെ ജൈനസ്വാധീനം വ്ൃക്തമാക്കുന്നുണ്ട്‌. മഹാവീരന്റെ പീഠ 
ത്തിന്റെ മുന്‍വശത്തുള്ള സിംഹരുപവും ഉപാസകരായ യക്ഷനും 
യക്ഷിണിയും പത്മാവതീദേവിയുമൊക്കെ ഇന്ന്‌ ഹിന്ദു ദേവതകളായി 
രൂപാന്തരപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. വിഗ്രഹങ്ങളുടെ ഇരുഭാഗത്തും ശ്രീകോവി 
ലിന്റെ വാതില്‍പടിക്കലും കാണുന്ന സിംഹ - വ്യാളീ രൂപങ്ങള്‍ ജൈന 
രില്‍നിന്ന്‌ സ്വീകരിച്ചവയാവാം. ഇരിങ്ങാലക്കുടയിലെ കൂടല്‍മാണിക്കം 
ക്ഷേര്േരത്തിലേത്‌ ജൈനമൂര്‍ത്തിപ്രതിഷ്ഠയല്ലെന്നും അവിടെയുള്ളത്‌ 
വിഷ്ണുവിഗ്രഹമാണെന്നുമാണ്‌ വി.ടി.ഇന്ദുചൂടന്‍ പറയുന്നത്‌. കേര 
ഉത്തിലെ ജൈനമത ക്രേന്ദ്രങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ എഴുതുന്ന ചട്ടമ്പിസ്വാമി 
പക്ഷേ കൂടല്‍മാണിക്ക ക്ഷേത്രത്തെ അത്തരുണത്തില്‍ പരാമര്‍ശിക്കു 
ന്നതേയില്ല. മാണിക്കന്‍' ശിവനാണെന്നും ക്ഷ്രേതം ശിവക്ഷേത്രമാ 
ണെന്നുമാണ്‌ സ്വാമിയുടെ നിലപാട്‌. 


കൊല്ലം രാമേശ്വര ക്ഷേത്രലിഖിതത്തില്‍ കാണപ്പെടുന്ന തിരു 
ക്കുണവായ്‌, കുണവായിരന്‍ എന്നീ പ്രയോഗങ്ങള്‍ തിരുവിതാംകുറി 
ല്‍ സ്വാധീനമുണ്ടായിരുന്ന ജൈനമതത്തിന്റെ അടയാളപ്രമാണങ്ങ 
ളായി സ്വീകരിക്കാനാവുമോ എന്ന്‌ ചിന്തിക്കണം. ബുദ്ധ-ജൈന മത 
ങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള ചെറുലേഖനത്തില്‍ വലിയ അമ്വേഷണങ്ങളിലേയ്ക്ക്‌ 
സ്വാമി പോകുന്നില്ല. എന്നാല്‍ ബ്രാഹ്മണാധിനിവേശത്തിന്‌ മുന്‍പ്‌ 
ഇവിടെയുണ്ടായിരുന്ന ബുദ്ധ-ജൈന സമൂഹങ്ങളുടെ സാംസ്കാരിക 
സ്വാധീനം വ്യക്തമാക്കികൊണ്ട്‌, പരശുരാമകൃതമെന്ന്‌ പ്രചരിപ്പിക്കപ്പെട്ട 
കഥകളുടെ ഫലശൂന്യത കോറിയിടുകയാണ്‌ സ്വാമി ചെയ്യുന്നത്‌. ആധു 
നിക കൊളോണിയലിസത്തിനും എത്രയോ കാലങ്ങള്‍ക്കപ്പുറം ശ്രാവി 
ഡത്തിലേയ്ക്ക്‌ വന്നു കയറിയ ഒരു പ്രാചീന കൊളോണിയല്‍ ശക്തി 
യുടെ ഉപജാപങ്ങള്‍ ചരിത്രത്തിന്റെ വിമര്‍ശന ധര്‍മ്മമെന്ന നിലയില്‍ 
കണ്ടെടുക്കുകയും ഖണ്‍ഡിച്ച്‌ പതം വരുത്തുകയും ചെയ്യുകയാണ്‌ 
സ്വാമി. അധികാരസ്ഥാപനമെന്ന നിലയില്‍ മുപ്പത്തിരണ്ട്‌ ബ്രാഹ്മണഗ്രാ 
മങ്ങള്‍ രൂപം കൊണ്ടപ്പോള്‍ അത്‌ ഏകാരഥത്തില്‍ മേല്‍ക്കോയ്മാധി 
കാരം സ്വന്തമാക്കിയ ബ്രാഹ്മണ്ഗ്രാമങ്ങള്‍ തന്നെയായിരുന്നു എന്നും 
നമുക്ക്‌ പറയാം. ഈ അധികാരവാഴ്വിനെതിരെയാണ്‌ സംഘബോധം 
ഉണരേണ്ടത്‌ എന്നതുകൊണ്ട്‌ ഖണ്ഡനസ്ഥാപനത്തിലൂടെ വിശ്വനൈ 
തികതയെ വീണ്ടും വീണ്ടും ഈ മണ്ണില്‍ ഉറപ്പിച്ച്‌ നിര്‍ത്തുകയാണ്‌ 
പരമഭട്ടാരകന്‍. ആശയഖണണ്‍്ഡനം ഒരു ഹിംസയജയല്ല സമ്പൂര്‍ണ്ണമായ 
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ടട കേരളചരി(തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 
ഒരു ഉടച്ചുവാര്‍ക്കലാണെന്ന്‌ അഹിംസവാദിയായ ഗാന്ധിജി പിന്നീട്‌ 
നമ്മെ പഠിപ്പിച്ചു. ആ വലിയ അര്‍ഥത്തില്‍ സംസ്‌കാര ഹിംസക്കെതി 
രായി ലോകജനതയുടെ ആശിര്‍വാദം സ്വീകരിച്ച്‌ ആശയപരമായ മഹാ 
വിപ്ലവത്തില്‍ വിജയിച്ച മഹിതാവാണ്‌ ഗാന്ധിജി. ആ മഹിതമനസ്സു 
കൊണ്ടാണ്‌ പന്മന ആശ്രമത്തിലെ ചട്ടമ്പിസ്വാമി സ്വരൂപത്തിന്‌ മുന്നില്‍ 
ഏറെ നേരം ഗാന്ധിജി പ്രാര്‍ഥിച്ചത്‌. ചട്ടമ്പിസ്വാമിയുടെ വാക്കുകള്‍ക്കാ 
യി വരും കാലത്തായിരിക്കും ലോകം ചെവിയോര്‍ക്കുകയെന്ന്‌ മഹാ 
ത്മജി പറഞ്ഞു. സ്വാശ്രയലക്ഷ്യത്തിന്റെയും സ്വത്വജ്ഞാനത്തിന്റെയും 
അഹിംസാവാദത്തിന്റെയും സഫലകരമായ പൂര്‍വ്ൃപ്രയോഗമാതൃക 
എന്ന നിലയിലാണ്‌ ഗാന്ധിജി സ്വാമിയെ നിരീക്ഷിച്ചത്‌. ഉറഞ്ഞുതുടി 
ക്കുന്ന സ്വത്വബോധത്തിന്റെയും വംശത്തനിമയുടെയും നാഡീഞരമ്പു 
കള്‍ക്ക്‌ പ്രവേഗം നല്‍കുന്ന ഘൃതസാരമായി ഇപ്പോള്‍ സ്വാമിപാഠ 
ങ്ങള്‍ നമ്മുടെ ബോധത്തെ ഉണര്‍ത്തുകയാണ്‌. ഈ പുസ്തകത്തില്‍ 
ഉള്‍പ്പെടുത്തിയിരിക്കുന്ന മൂന്ന്‌ ലേഖനങ്ങളും സംസ്്‌കാരപഠനത്തിന്റെ 
ആധുനികോത്തരരീതി ശാസ്രതസന്ദര്‍ഭങ്ങളില്‍ ഏറെ പ്രസക്തമാവു 
കയാണ്‌. 
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കേരളചരി(തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 





തു തരു മാമാവയ 
വറ നടക്ക 


്യല്രേ? ആശസ്ത്ക 
[! [॥ റ 
യോഗാടേവ ല്ല 


സദ്ഗുരു മാസികയില്‍ (പമ്പിദ്ധികതിച്ച 
“കുടതിമാണിക്കാവും തച്ചു യെകൈമളും ” എന്ന ലേഖനത്തിന്റെ ഒരു ഭാഗം 


മുകു 


കേരള്ചതി;തവും തച്ചുടയ' കയ്മകും 


അധ്യായം 1 


കേരളചരിത്രവും തച്ചുടയ കയ്മളും 


ഈ വിഷയത്തെപ്പറ്റി മാസികകളിലും മറ്റും പലരും എഴുതിക്കണ്ടി 
ട്ടുണ്ട്‌. അങ്ങിനെ എഴുതിയിട്ടുള്ളതില്‍ മിക്ക ഭാഗങ്ങളോടും യോജി 
ക്കാന്‍ ന്യായമില്ലാത്തതുകൊണ്ടാണ്‌ ഇപ്രകാരം ഒരു ലേഖനമെഴുതാന്‍ 
സംഗതിയായത്‌. ആദ്യമായി ഇവയെപ്പറ്റി പറയുന്ന ഗ്രന്ഥവരികള്‍ പരി 
ശോധിക്കാം. ി 


“പരശുരാമന്‍ കേരളം സുൃഷ്ടിച്ചു..... ശ്രാമങ്ങളും ക്ഷ്രേതങ്ങളും 
സൃഷ്ടിച്ചതിന്റെ ശേഷം....ഇനി തേജസ്സുണ്ടാവാന്‍ വേറിട്ടു ബിംബം 
വേണമെന്നും വേണ്ടെന്നും തര്‍ക്കമുണ്ടായപ്പോള്‍ അന്നസ്തമിച്ചു ഈരാ 
െക്കാര്‍ക്ക്‌ ദര്‍ശനമുണ്ടായി... പ്രതിഷ്ഠിക്കുകയും ചെയ്തു. കലിയുഗം 
പിറന്ന ഭാമാവറപാ എന്ന സാഖ്യ ചെന്ന ദിവസം അന്നസ്തമിച്ചു 
പിറ്റേന്നാള്‍ പുലര്‍കാലെ പ്രതിഷ്ഠ ദിവസമാകുന്നതു...... ഈരാണ്ഞമ 
ക്കാരും സഭയിലുള്ളവരും തമ്മില്‍ മത്സരം കൊണ്ടു ഈരാണ്‍മക്കാര്‍ക്ക്‌ 
ബലക്ഷയം പറ്റി... സംഗതി രാജാവിങ്കല്‍ അറിവിച്ച, മണ്ഡപത്തിന്റെ 
വടക്കു പുറത്തു ഈരാണ്‍മക്കാര്‍ക്കും തെക്കേപ്പുറത്ത്‌ സഭയിലുള്ള 
വര്‍ക്കും കയറി സ്വാമിയെ സേവിക്ക എന്നു വച്ചിരിക്കുന്നു. ഇന്നുമു 
തല്‍ അന്തര്‍ജ്ജനം ക്ഷ്രേതത്തില്‍ കടന്നുകൂടെന്നു നിശ്ചയിച്ചു. 


ഇപ്രകാരം നടന്നുവരുമ്പോള്‍ കൊല്ലം 517-മുതല്‍ സ്വാമിയുടെ 
ബിംബത്തിന്മേല്‍ അധികമായിട്ടു ശോഭയോടുകൂടി ഒരു തേജസ്സ്‌ നെല്ലു 
പ്രമാണം തിളങ്ങിനോക്കിയാറെ ഏകദേശം മാണിക്യ രത്നത്തിന്റെ 
ശോഭ തോന്നുക കൊണ്ടു ആയതു സാദൃശ്യം വെച്ചു നോക്കുന്നതിന്‌ 
(പൊടിവി)...... അന്വേഷിച്ചാറെ ഓണാട്ടുകരെ രാജാവിന്റെ അടുക്കല്‍ 
ഉള്ള പ്രകാരം അറിഞ്ഞു ഈരാണ്‍മക്കാരെല്ലാവരും ഓണാട്ടുകരെ 
ചെന്നു മാണിക്ക രത്നം..... ആയച്ചാല്‍ (പൊടിവ്‌) .... മണ്ഡലിത്ത 
ലകം കൊണ്ടുവന്നുതരാമെന്നു രാജാവുങ്കല്‍ അപേക്ഷിച്ചപ്പോള്‍ തന്ന 
യയ്ക്കാമെന്നും അവധിക്കകം തരാതെ അതിക്രമിച്ചാല്‍ (പൊടിവി) 
ക്ഷ്രേതത്തില്‍ കാരായ്മ സമുദായം തരണമെന്നും ആയതു ഈരാണ്‍മ 
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-...------------- കേരളചരി(തഡും തച്ചുടയ കയ്മളും 
ക്കാര്‍ എല്ലാവരും സമ്മതിച്ച്‌ ഒഴിഞ്ഞു തന്നാല്‍ മാണിക്കരത്നം തന്ന 
യയ്ക്കാമെന്നും രാജാവിങ്കല്‍നിന്നും....... (പൊടിവിമണ്ഡലത്തിലകം 
കൊണ്ടുവന്നുതരാമെന്നും മണ്ഡലത്തിലകം കൊണ്ടുവന്നുതരാതെ 
മണ്ഡലം അതിക്രമിച്ചാല്‍ ഞങ്ങളുടെ മാണിക്കക്ഷ്രേതത്തില്‍ സമു 
ദായ മേലായ്മയും (പൊടിവ്‌) തച്ചുടയകയ്മള്‍ അവരോധസ്ഥാനവും 
ഒഴിഞ്ഞുതന്നിരിക്കുന്നു എന്ന്‌ ഈരാണടമക്കാരെല്ലാവരും കൂടി എഴുതി 
കൊടുത്ത മാണിക്ക രത്നമെടി........(പൊടിവ്‌) നോക്കിയപ്പോള്‍ വില 
മതിയാത്തതായിട്ടുള്ള പ്രകാരം രജതന്മാര്‍ പറകകൊണ്ട്‌ മാണിക്ക 
രത്നം കൊണ്ടുപോന്ന സ്വാമി (പൊടിവ്‌) സാദൃശ്യം വച്ചു നോക്കി 
യാറെ മാണിക്കരത്നം ബിംബത്തോട്‌ ചേര്‍ന്നു ബിംബത്തിന്മേല്‍ അധി 
കമായ തേജസ്സ്‌ പ്രകാശിച്ചു കാണുകയും ചെയ്തു. അന്നുമുതല്‍ 
കൂടല്‍മാണിക്കം എന്നുകൂടി പേരുണ്ടായി. പിന്നെ എല്ലാവരും കൂടി 
ഓണാട്ടുകരെ രാജാവുങ്കല്‍ ഈരായ്മക്കാര്‍ കാരായ്മ മേലായ്മ 
സ്ഥാനവും ശ്രീകോവില്‍ പണി തച്ചുടയകയ്മള്‍ അവരോധസ്ഥാന 
വും.... കൊടുക്കുകയും ചെയ്തു.......” 


ഈ ഗ്രന്ഥവരിയിലെ വാചകം നോക്കിയാല്‍ ഇത്‌ പുതുക്കി എഴു 
തിയതാണെന്നു നിശ്ചയിക്കാം. ടിപ്പുവിന്റെ ആക്രമണംകൊണ്ട്‌ ദേവസ്വം 
വക സകല റിക്കാര്‍ട്ടുകളും നശിച്ചുപോയെന്നു കൊച്ചി രാജ്യ ചരിത്രം 
പറയുന്നു. അതുകൊണ്ട്‌ ഈ ഗ്രന്ഥവരി തത്ക്കാലം നടപ്പുള്ള ഐതീ 
ഹൃത്തോടു യോജിപ്പിച്ചു എഴുതിയതായിരിക്കണം. ദേവനെ സംഗ 
മേശന്‍ എന്നുകൂടി വിളിക്കുന്നുണ്ട്‌. ഭരതന്‍ സന്യാസവൃത്തിയില്‍ 
ഇരിക്കുന്ന ഭാവമാണ്‌ വിഗ്രഹത്തി നുള്ളതെന്നും അതുകൊണ്ടു 
അന്തര്‍ജനങ്ങള്‍ക്കു സ്വാമി ദര്‍ശനം പാടില്ലെന്നും നാട്ടുകാര്‍ പറയുന്നു. 
ആദ്യമായി ഗ്രന്ഥവരിയില്‍ പറയുന്നപോലെ, പ്രസ്തുത ക്ഷേത്രേമിരി 
ക്കുന്ന സ്ഥലം പരശുരാമന്‍ നിര്‍മ്മിച്ച ഭൂമിയില്‍ പെട്ടതാണോ എന്നു 
നോക്കാം. 'നന്ദീശസംഹിത' യില്‍ കേരള ക്ഷ്രേത മാഹാത്മ്യം മുപ്പ 
ത്തിരണ്ടാം അധ്യായത്തില്‍ ഭാരതഭുമിയുടെ കിടപ്പും അതിലെ പ്രധാന 
ഭാഗങ്ങളും പറയുന്ന കൂട്ടത്തില്‍ പരശുരാമ ക്ഷ്രേതത്തെപ്പറ്റി താഴെ 
കാണുംപ്രകാരം പറയുന്നു- 

“ഗുഹ്ൃകാദ്രേദ ക്ഷിണതോ- 
ദക്ഷകന്യോത്തരേണച; 
ഗാന്ധാര കാമരൂപാന്തര്‍- 
ഭാരതം വര്‍ഷമീയതേ. 


കര്‍മ്മഭൂമി സൂത്രമുഖ്യോ 
-26-- 


കേരളചരതി[തവും തച്ചുടയെ കയ്മകും 
ര്രഹ്മര്‍ഷിദേശ സംജ്ഞിതഃ 
കാശ്മീരാദക്ഷിണഭാഗേ 
പഞ്ചനഭേതി കീര്‍ത്തിതഃ 
കരുദേശോ ദക്ഷിണതോ 
മരുദേശസ്തമൂര്‍ദ്ധ്യതേഃ 
തസ്മാഭവ്യം ദിതയാമ്യേ 
അവന്തിപദമുത്തമം 

തത; കച്ഛപുരീതസ്യാ 
ദക്ഷതോഹ്യപരാന്തകം 
ശൂര്‍പ്പാരകേതിരാമസ്യക്ഷ്രേതം 
സര്‍വ്വസമൃദ്ധിമത്‌ 
കവേരശൈലാഭാരഭ്യ 
യാവരേക്കന്യാകുമാരികാ 
മലയാചലനാമാസ്തിക്ഷ്രേതം 
ഭീസ്വര്‍ഗ്ഗമീരിതം 
നാരീകേളീതരുപ്രായം 
കേരളേത്യഭിസംജ്ഞിതം 
പൂര്‍വ്വം, കേരളനാഗേന- 
രക്ഷണാദിതികേചന” 





മലയാളം എന്ന നാമമാണ്‌ ആദ്യമുണ്ടായതെന്നും കേരളം 
എന്നതു കാരണാന്തരങ്ങളാലുണ്ടായതാണെന്നും ഇതില്‍ നിന്നു മന 
സ്സിലാക്കാം.* 


പരശുരാമന്‍ കേരളത്തെ സൃഷ്ടിച്ചിട്ടുണ്ടെന്ന്‌ പുരാണങ്ങളില്‍ പറ 
യുന്നുണ്ടല്ലോ. അതെവിടെയാണെന്നു ചോദിക്കുന്ന പക്ഷം അത്‌ മല 
യാളഭൂമിക്കു വടക്കു സ്ഥിതി ചെയ്യുന്നു എന്നും മലയാളഭൂമി ഭാര്‍ഗ്ഗവ 
രാമനുള്ളതല്ലെന്നും പ്രമാണങ്ങള്‍ കാണിക്കും. ഭാര്‍ഗ്ഗവന്‍ സൃഷ്ടിച്ച 
ഭൂഭാഗങ്ങള്‍ക്കു സപ്തകൊങ്കണങ്ങള്‍ എന്നും അവ കേരളം, തുലം 
ഗം, സൌരാഷ്ഷ്ടം, കൊങ്കണം, കരഹാടം, കര്‍ണ്ണാടം, ബര്‍ബരം എന്നി 
വയാണെന്നും ഈ ഭൂമിയുടെ ആകെ വിസ്തീര്‍ണ്ണം നൂറ്‌ യോജന 
നീളവും, അഞ്ച്‌ യോജന വീതിയും ആകുന്നുവെന്നും സഹ്യാദ്രി 
ഖണ്ഡത്തില്‍ പറയുന്നു. ഭാര്‍ഗ്ഗവ ഭൂമിയുടെ അതിര്‍ത്തികള്‍ താഴെ 
പറയും പ്രകാരം നിര്‍ണ്ണയിച്ചിരിക്കുന്നു: 
* ഇതിനെപ്പറ്റി വ്യക്തമായി അറിയേങ്ടവരി (ശിനിലകണ്ഠ തീരര്‍്ഥപാദസ്ധാമ? ചരിത 
സമുച്ചയം 0൭ / 470൧-00 പുറം നോക്കുക. 
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കേരകൂചതി(തഡും തച്ചുടയ കയ്മ്ളും 

വൈതരണ്യദക്ഷിണേതു 

സുഡ്രഹ്മണ്യാത്തഥോത്തരേ; 

സഹ്യാത്സാഗര പര്യന്തം 

ശൂര്‍പ്പാകാരം വ്യവസ്ഥിതം 

-സസഹ്യാമ്ദിഖണ്ഥം ഉത്തരാര്‍ദ്ധം. 
(വൈതരണിക്കു തെക്കും സു്രഹ്മണൃത്തിന്‌ വടക്കും സഹ്യപർവ്വതം 
തുടങ്ങി സമുദ്രം വരെ, അതായതു സഹ്യനു പടിഞ്ഞാറും സമുദ്ര 
ത്തിനു കിഴക്കുമായിട്ടു മുറത്തിന്റെ ആകൃതിയില്‍ കിടക്കുന്നു 
എന്നര്‍ഥം.) 
ഭാര്‍ഗ്ഗവന്‍ സ്വന്തമായ ഈ സ്ഥലത്തിരുന്നുകൊണ്ട്‌ ബ്രാഹ്മണ 

രോട്‌ ഞാന്‍ നിങ്ങള്‍ക്കു ഭൂമി തരികയില്ല; നിങ്ങള്‍ എല്ലായിടത്തും 
യാച്ചകന്മാരായി ഭവിക്കും എന്നു മുതലായി ശപിച്ചപ്പോള്‍ അവര്‍ 
ഭയന്നു ശാപമോക്ഷത്തിനപേക്ഷിച്ചു. എന്നിട്ടും അദ്ദേഹം സ്വന്തഭൂമിയെ 
അവര്‍ക്കുകൊടുക്കയില്ലെന്നു സിദ്ധാന്തത്തെ ഉറപ്പിച്ചും കൊണ്ടു കലി 
യുഗമാകുമ്പോള്‍ നിങ്ങള്‍, 








അസിപ്രസ്ഥാവനീസ്ഥാനെ 
ശ്ലാഘനീയാ ഭവിഷ്വഥ 
സ്സഹ്യമ്രദിഖണ്ഥം 
(അസിപ്രസ്ഥം എന്ന സ്ഥലത്തു ശ്ലാഘനീയരായ്‌ ഭവിപ്പിന്‍.) 
ഈ അസിപ്രസ്ഥം എന്നതു മലയാള ഭൂമിക്കുള്ള വേറൊരു പേരാ 
ണ്‌. എന്തെന്നാല്‍, 
“അസിഹസ്ഥൈഃ രക്ഷിതത്വാല്‍ 
പ്രഭുഭിര്‍ന്നാകനാമകൈഃ 
അസിപഞ്ജരിതത്വാച്ച 
അസിപ്രസ്ഥമഗാടകം” 
എന്നു പ്രമാണമുണ്ട്‌. ഇതിന്റെ അതിര്‍ത്തികളാകട്ടെ, 
“മലയദ്രോഡഭുമേസ്തു 
സീമാത്വേഹവിനിശ്ചിതാ 
പയന്ധിന്യൂത്തരന്യാന്തുദക്ഷിണേതുകുമാരികാ 
പൂര്‍വസീമാതു ഗിരിരാണ്‍മലയഃ 
പശ്ചിമേംബുധി” 
ഇവയെന്നു 'മലയാദ്രി മാഹാത്മൃത്തില്‍' പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. ഇവയില്‍നിന്നു 
ഭാര്‍ഗ്ഗവഭൂമിയായ കേരളം മലയാളത്തിന്‌ വടക്കാണു സ്ഥിതി ചെയ്യു 
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കേരളചരി(തവും തച്ചുടയ കയ്മകും 
ന്നതെന്നും നമുക്ക്‌ മനസ്സിലായല്ലൊ. (ഇവയെപ്പറ്റി വിസ്താരമായി അറി 
യേണ്ടുന്നവര്‍ പ്രാചീന മലയാളം എന്ന ഗ്രന്ഥരത്നം നോക്കുക) അതു 
കൊണ്ടുകൂടി, ക്ഷ്രേതം പരശുരാമസൃഷ്ടമായ ഭൂമിയിലല്ല ഇരിക്കുന്ന 
തെന്നും നാം കണ്ടു. ദേവന്‍ “സംഗമേശന്‍' എന്ന നാമം എങ്ങനെ 
ഉണ്ടായി എന്നു ചിന്തിക്കാം. കലിയുഗാരംഭത്തില്‍ ബിംബം മാറി 
പ്രതിഷ്ഠ കഴിച്ചു എന്നു പറഞ്ഞിരിക്കുന്ന സ്ഥിതിക്കു ക്ഷ്രേതം മുമ്പു 
തന്നെ ഉണ്ടായിരിക്കണം. ദ്രാവിഡദേശമായ മലയാളത്തു സംസ്കൃത 
ശബ്ദമായ ഈ പേരിന്‌ അന്ന്‌ ഒരു കാര്യവുില്ലായിരുന്നു. ഒരു കാലത്ത്‌ 
മലയാളം എന്നല്ല തെക്കേഇന്ത്യ മുഴുവനും ശിവാരാധകവാസഭുമിയാ 
യിരുന്നുവെന്നും ഉത്തരദേശത്തു നിന്നുമാണു വൈഷ്ണവമതം 
ഇങ്ങോട്ടു പ്രചരിച്ചതെന്നും ചരിധ്രം ഘോഷിക്കുന്നു. വൈഷ്ണവ 
മതം മലയാളത്തു കടന്നതു ആര്യന്മാരുടെ വരവിന്‌ ശേഷമാണ്‌. അതാ 
യത്‌ കൃസ്താബ്ദം ഒന്നാം നൂറ്റാണ്ടിലാണെന്നു പറയപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 
അതിനുമുമ്പാണ്ര്ത മലയാളത്തില്‍ ബുദ്ധമത പ്രചാരമുണ്ടായത്‌. സംഗ 
മേശന്‍ എന്ന നാമം ആര്യന്മാരോ, സംസ്കൃതവ്യൂല്‍്പന്നന്മാരും ആര്യ 
പരിഷ്കാരത്തില്‍ ക്രമത്തിലധികം അഭിനിവേശം കൈക്കൊണ്ടവരു 
മായ അന്യരൊ, കല്‍പിച്ചതായിരിക്കണം. ഇപ്രകാരം വരുവാനിടംകൊ 
ടുത്തതു കൂടല്‍മാണിക്കം എന്ന സമസ്തപദത്തിന്റെ “ചേരു” അല്ലെ 
ങ്കില്‍ കിടപ്പ്‌ ആണെന്നു വ്യക്തമാകുന്നു. പിന്നെ, സംസ്കൃതക്കാര്‍ക്കു 
ദേശനാമങ്ങളെക്കുറിക്കുന്ന പദങ്ങളുടെ അര്‍ഥമെന്തായാലും വേണ്ടി 
ല്ല. ഉച്ചാരണസൌകര്യമുള്ളതും വേര്‍പിരിച്ചര്‍ത്ഥം നോക്കുമ്പോള്‍ ദേശ 
നാമം വരുന്നതും ആയ പദങ്ങള്‍കൊണ്ടു സാംസ്കൃതീകരിക്കണമെ 
ന്നൊരു (രരമമുള്ളതിനു സംഗമേശന്‍ കൂടാതെ ശ്വാനവ്രക്ത തടാകം, 
കുക്കുടക്രോഡപുരി, നകുലവനം, ഗോശ്രീ മുതലായി അനേകം ഉദാ 
ഹരണങ്ങളുണ്ടല്ലൊ. 

ഓരോരോ സ്ഥലങ്ങള്‍ക്കു നാമങ്ങള്‍ ഉണ്ടാകുന്നതു പ്രധാന 
മായി രണ്ടുമൂന്നു കാരണങ്ങളാലാണെന്നു “സദ്ഗുരു” പത്താംലക്ക 
ത്തില്‍ പറഞ്ഞിരിക്കയാല്‍ ഇവിടെ അവയെ ഉദ്ധരിക്കുന്നില്ല. ദേശനാ 
മങ്ങള്‍ മിക്കതും എന്തിന്‌, എല്ലാം തദ്ദേശഭാഷാ പദങ്ങള്‍കൊണ്ടു കുറി 
ക്കുന്നതുമാണ്‌ ഈ മലയാളത്തുള്ള ദേശനാമങ്ങള്‍ ന്യായപ്രകാരം 
ര്രാവിഡപദങ്ങളിലായിരിക്കയും വേണം. ആകയാല്‍ കൂടല്‍ 
മാണിക്യം എന്ന പദം ്രാവിഡശബ്ദം തന്നെയാണ്‌. മാണിക്കം 
എന്നതു തമിഴില്‍ ശിവന്റെ ഒരു പര്യായനാമമാണെന്നു കാണുന്നു.- 
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കേരളചരി(തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 

“പൊന്നാര്‍ മേനിയനേ 

പുലിത്തോലൈയരൈക്കിശൈത്തു 

മിന്നാര്‍ ചെഞ്ചാടൈ മേല്‍ 

മിളിര്‌ കൊന്റെണിന്തവനേ 

വന്നേമാമണിയെമഴൈപാടിയുണ്‍ 

മാണിക്കമേ 

അന്നൈയുനൈയല്ലാനിനിയാരൈ 

നിനെക്കേനെ” 

സുന്ദരമൂര്‍ത്തിസ്വാമികളുടെ ശിവസ്തുതിപരമായ തേവാരപ്പ 
തികം (പദ്യം) കൂടാതെ, ദേവാലയത്തെപ്പറ്റി ഞങ്ങളുടെ മാണിക്ക 
ക്ഷ്രേതത്തില്‍ എന്നു ഗ്രന്ഥവരിയില്‍ പറഞ്ഞിരിക്കെ കൊണ്ടു “മാണിക്ക” 
ശബ്ദത്തിന്റെ പ്രാധാന്യത്തെ വെളിവാക്കുന്നു. കൂടല്‍ മാണിക്കം ദേവന്‍ 
ആദ്യകാലത്തു ശിവന്‍ ആയിരുന്നുവെന്നും ഒരു ചൊല്ല്‌ ഇപ്പോഴും ഇവി 
ടെയുണ്ട്‌; തന്നെയല്ല സന്ധ്യയ്ക്കു മററ്‌ ശിവക്ഷേ്രേതേത്തില്‍ പോയി 
ദര്‍ശിക്കുന്നതിനു പകരം ഇവിടെ ആരാധന കഴിച്ചാല്‍ മതിയെന്നൊരു 
നിശ്ചയം നാട്ടുകാര്‍ക്ക്‌ ഇന്നുമുണ്ട്‌. അതുകൊണ്ട്‌ മാണിക്കം എന്നതു 
ശിവനെക്കുറിക്കുന്ന ഒരു ശബ്ദമെന്നു നാം ധരിച്ചു. മാണിക്കമംഗലം 
എന്നൊരു ശിവക്ഷേത്രം ഇപ്പോഴുമുണ്ട്‌ എന്നതു വ്യക്തമാണ്‌. ദേവന്‍ 
ഭരതനെന്നു കല്‍പ്പിച്ചു കെട്ടിമെടഞ്ഞിരിക്കുന്ന കഥ വിസ്മയകരം 
തന്നെ! ക്ഷേത്രപ്രതിഷ്ഠചെയ്തതോ ഭാര്‍ഗ്ഗവരാമന്‍! ക്ഷത്രിയ കുലാ 
ന്തകനായ രാമന്‍ ഒരുത്തമ ക്ഷ്രതിയനായ ഭരതനെ പ്രതിഷ്ഠിക്കുന്ന 
തെങ്ങിനെയെന്നു ഈ ഐതീഹ്യവാഹകന്മാര്‍ തന്നെ പറയട്ടെ. യോഗ 
ക്കാരും ഈരാണുക്കാരും തമ്മിലുണ്ടായ വഴക്കുകാരണമാണ്‌ അന്തര്‍ജ 
നങ്ങള്‍ ക്ഷേര്രേത്തില്‍ കടക്കാതായതെന്നു ഗ്രന്ഥവരിയില്‍ പറഞ്ഞി 
രിക്കയാല്‍ സന്യാസവും കുലസ്ര്രീത്വവും മറ്റും എവിടെസൂക്ഷി 
ക്കുമോ? കൂടാതെ ഇന്ന സ്ര്രീകളെ കടക്കാവു എന്ന ഒരു നിയമം 
പക്ഷഭേദരഹിതനായ ദേവനിണങ്ങുമോ എന്നും അറിഞ്ഞുകൂടാ. ഇനി, 
മാണിക്കം എന്ന നാമത്തോടു കൂടല്‍ ശബ്ദം എങ്ങിനെ ഘടിപ്പിച്ചിരി 
ക്കുന്നുവെന്നു നോക്കാം. 
മാണിക്കക്കല്ലുകൂടിച്ചേര്‍ന്നു പോയതുകൊണ്ടാണ്‌ ഇങ്ങനെ വിളി 

ക്കുന്നതെന്നു യ്രന്ഥവരി പറയുന്നു. ഇതു കൂടല്‍ എന്ന ശബ്ദം 
ശ്രവിച്ചതുകൊണ്ടുണ്ടായ പ്രമാദത്തിലായിരിക്കണം. ഇരുമ്പും കാന്തവും 
തമ്മില്‍ ചേരുന്ന പോലെ ഒരു സംയോഗമുണ്ടായി എന്നും മറ്റും പറ 
ഞ്ഞിരിക്കുന്നതു ശാസ്ര്ര നിശ്ചയമുള്ളവര്‍ കേട്ടാല്‍ ചിരിച്ചു പോകും. 


-30-- 


ടട കേരളചതി(തവും തച്ചുടയ കയ്മളും _____________.. 
ഇതിനേക്കാളും കൂടുതല്‍ വിസ്മയജനകമായ കഥകള്‍ മലയാളത്തു 
ധാരാളം നടപ്പുണ്ട്‌; ഉദാഹരണമായി ഒന്നിവിടെചേര്‍ക്കാം. ഈരകത്തു 
ദേവിയെ ഈരകത്തമ്മത്തിരുവടിയെന്നാണ്‌ വിളിച്ചുവരാറ്‌. തിരുവടി 
എന്നതിനു തൃപ്പാദങ്ങള്‍ എന്നര്‍ത്ഥം. തിരുവടി എന്നതിനെ ഉച്ചരിച്ചു 
ഉച്ചരിച്ചു “തിരുടി” എന്നാക്കി. എന്നിട്ടു ദേവന്റെ മാല മോഷ്ടിക്കയാ 
ലാണ്‌ ഇപ്രകാരം പേരുണ്ടായതെന്നു ചില പഴമക്കാര്‍ പറയുന്നു. 
ഇങ്ങനെയുള്ള ഐതീഹ്യങ്ങള്‍ ഗുണത്തേക്കാള്‍ ദോഷത്തെയാണു 
ണ്ടാക്കുന്നത്‌. 

“കൂടല്‍” എന്നതു ഒരു സ്ഥലത്തെക്കുറിക്കുന്ന വാക്കാണ്‌. വൃക്ഷ 
ങ്ങള്‍ തിങ്ങിവളരുന്ന സ്ഥലങ്ങള്‍ക്ക്‌ “കാവ്‌” എന്നും “കൂടല്‍” എന്നും 
പേര്‍ തമിഴുഭാഷയില്‍ പറഞ്ഞു വരുന്നു. ക്ഷ്രേതവളപ്പിനകത്തു ഇപ്പോള്‍ 
വൃക്ഷമൊന്നുമില്ലാതാക്കി പരിഷ്ക്കരിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. നമുക്ക്‌ അയ്യായിരം 
വര്‍ഷത്തിനുമുമ്പുള്ള ചരിര്രമാണ്‌ ചിന്തിക്കേണ്ടത്‌. ക്ഷ്രേതമുറ്റത്തിനു 
പുറമേ നാലുവശവും ധാരാളം വൃക്ഷങ്ങള്‍ ഇന്നും കാണാം. കുട്ടികള്‍ 
അധികമായും ശരിയായി ആഹാരം കിട്ടാതെയും പാര്‍പ്പിന്‌ തക്ക 
സ്ഥലമിപ്പോളില്ലാതെയും കുരങ്ങന്മാര്‍ ഈ സ്ഥലത്തു വസിക്കൂന്നതു 
ഒരു കാലം ഇവിടം വൃക്ഷനിബിഡിതമായിരുന്ന ഒരു പ്രദേശമെന്നു 
തെളിവുകള്‍ തരുന്നു. കൂടല്‍ മാണിക്കം എന്നതിനു കൂടല്‍ എന്ന 
സ്ഥലത്തെ ദേവന്‍ (ശിവന്‍) എന്നു താത്പര്യം. കല്ലില്‍ ഭഗവതി, വയ്ക്ക 
ത്തപ്പന്‍, ശാര്‍ക്കര ഭഗവതി, കൂടല്ലൂര്‍ മന (ഈ മന സ്ഥിതിചെയ്യുന്നതു 
ധാരാളം വൃക്ഷങ്ങള്‍ ചേര്‍ന്നു നില്‍ക്കുന്ന സ്ഥലത്തായിരിക്കാം.) മുത 
ലായവയെപ്പോലെ ഉപയോഗിച്ചുവന്നതാണ്‌. ഇതിനെല്ലാം പുറമേ കൂടല്‍ 
എന്നതും ദേവന്റെ പേരില്‍ അന്തര്‍ഭവിച്ചു വിട്ടുപിരിവാന്‍ മേലാത്ത 
ഒരു ശബ്ദമായിരുന്നെങ്കില്‍ ദേവപ്രതിനിധിയായ തച്ചുടയ കയ്മളെ 
ആ അംശം കൂടിച്ചേര്‍ത്തു തന്നെ വിളിക്കുമായിരുന്നു എന്നതു 
പ്രത്യേകം ഓര്‍ക്കേണ്ടതാണ്‌. എന്നാല്‍ മാണിക്കം കേരളന്‍ എന്നു 
മാത്രമേ ഉപയോഗിച്ചു കാണുന്നുള്ളു. കൂടാതെ നാട്ടിലുള്ള വര്‍ക്ക്‌ 
മാണിക്കം എന്നു പേരിടാറുണ്ടെങ്കിലും കൂടല്‍ ശബ്ദം ചേര്‍ത്തു 
കാണാറില്ല. സംഗമേശന്‍, ലക്ഷ്മീനാരായണന്‍, ച്ന്ദ്രശേഖരന്‍ ഇങ്ങനെ 
പൂര്‍ണനാമങ്ങളിട്ട ശേഷം എളുപ്പത്തിനുവേണ്ടി സംഗം, നാരായണന്‍, 
ശേഖരന്‍, ഇങ്ങനെ വിളിക്കാറുണ്ട്‌. ഇതുപോലെ കൂടല്‍ മാണിക്കം 
എന്നുമാത്രം വിളിക്കാമായിരുന്നു. അങ്ങനെ ചെയ്തുകാണുന്നില്ല. ഏതു 
വിധം നോക്കിയാലും ഗ്രന്ഥവരിയില്‍ പറയുന്ന മാണിക്കസംയോഗം 
അടിസ്ഥാനമില്ലാത്തതെന്നു നിശ്ചയമായി പറയാം. 
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കേരളുചതി;തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 


അധ്യായം 2 


കൂടല്‍മാണിക്കവും തച്ചുടയ കയ്മളും 


ക്ഷ്രേതമിരിക്കുന്ന നാട്ടിനെ ഇപ്പോള്‍ ഇരിങ്ങാലക്കുട എന്നാണു 
വിളിക്കുന്നത്‌. ഇതും ശരിയല്ല. ഇരിങ്ങ്‌ കാല്‍ കോട്‌ - ഇരിങ്ങാല്‍കോട 
ഇരിങ്ങാലക്കുട എന്നതായിത്തീര്‍ന്നു. ഈ വാക്കിന്റെ അര്‍ത്ഥം വലിയ 
കുന്നുള്ള പ്രദേശം എന്നാണ്‌. ഈ സ്ഥലം പരിശോധിക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌ 
ഇതു വ്യക്തമാകും. ഇതിനുമേക്കും മനവലശ്ശേരി എന്ന സ്ഥലത്തിനു 
വടക്കുമായിട്ടാണ്‌ പ്രസ്തുത ക്ഷേത്രം സ്ഥിതി ചെയ്യുന്നത്‌. മനവല 
ശ്ശേരി എന്നതു മനൈവലൈചേരി എന്ന വാക്കു ഉച്ചാരണദാര്‍ഡ്യ 
ത്താല്‍ മനവലശ്ശേരിയായി. കൃഷി ഇറക്കിയിട്ടുള്ള നിലമെന്നാണു 
ഇതിന്റെ അര്‍ത്ഥം. ഇങ്ങനെ അനവധി തെറ്റിദ്ധാരണകള്‍ “സദ്ഗുരു” 
വില്‍ പ്രസിദ്ധം ചെയ്യുന്ന “പലവക 'കൊണ്ട്‌ വായനക്കാര്‍ക്കില്ലാതെ 
യാകുമെന്നതിനാല്‍ ഇവിടം തല്‍ക്കാലം ചുരുക്കുന്നു. 


ഇനി പ്രകൃതം തുടരാം - “മാണിക്ക ക്ഷേര്രേത്തില്‍ സമുദായമേ 
ലായ്മയും...തച്ചുടയകയ്മള്‍ അവരോധസ്ഥാനവും ഒഴിഞ്ഞുതന്നിരിക്കു 
ന്നു.....” എന്ന്‌ ഈ ഗ്രന്ഥവരിയില്‍ പറഞ്ഞിരിക്കകൊണ്ടു മാണിക്കക്ക 
ല്ലിന്റെ കടത്തിനായിട്ടു കായംകുളം രാജാവിന്‌ അവകാശം കൊടുക്കു 
ന്നതിനുമുമ്പ്‌ തന്നെ ടി സ്ഥാനം ഉണ്ടായിരുന്നിരിക്കണം. അഞ്ഞൂറാ 
മാണ്ടിനുശേഷം കായംകുളം രാജാവിന്‌ അധികാരം കിട്ടിയതില്‍ പിന്നെ 
യാണ്‌ തച്ചുടയകയ്മള്‍ സ്ഥാനമുണ്ടായതെന്നു മറ്റൊരു ഗ്രന്ഥവരിയില്‍ 
പറയുന്നു. ഇവകൂടാതെ ഓരോരുത്തരുടെ മനോധര്‍മം പോലെയും 
ചിലരുടെ കാര്യസാധ്യത്തിനനുകൂലമായും ഓരോ കഥകള്‍ കെട്ടിച്ചമ 
ച്ചിട്ടുള്ളതും മിക്കവര്‍ക്കും അറിവുള്ളതാകയാല്‍ ഇവിടെ വിവരിക്കു 
ന്നില്ല. ആദ്യത്തെ ഗ്രന്ഥവരിയില്‍ പറഞ്ഞതുപോലെ ഈ സ്ഥാനം 
വളരെ പുരാതനകാലത്തു തന്നെ ഉള്ളതാണ്‌. ആദ്യമായി “തച്ചുടയ 
കയ്മള്‍' എന്ന വാക്കുകളുടെ അര്‍ഥം തന്നെ പരിശോധിക്കാം. ഇതിന്റെ 
ശരിയായ ഉച്ചാരണം “തെച്ചുടയ കോയ്മൈയാള്‍' എന്നാണ്‌. തെച്ചുട 
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പ കേരളചതിത്തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 
യന്‍ - രക്ഷയുടവന്‍; രക്ഷിക്കുന്നവന്‍; 
കോയ്മൈയാള്‍ - രാജാവ്‌, പ്രഭു എന്നര്‍ഥം. 
കോയ്മൈയാള്‍ - കോയ്മയാള്‍ - കോയ്മള്‍ - കൊയ്മള്‍ - കയ്മള്‍ 
എന്നുപരിണമിച്ചു. ഇദ്ദേഹം ദേവപ്രതിനിധിയും രാജാവുമാണ്‌ * ഇദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ പേര്‍ മാണിക്കം കേരളന്‍ എന്നാണെന്നു മുമ്പു പറഞ്ഞി 
ട്ടുണ്ടല്ലോ. ) 
മാണിക്കം എന്നതു ദേവ്പ്രാതിനിധ്യത്തേയും കേരളന്‍ എന്നതു 

രാജാ എന്ന സ്ഥാനത്തേയുംകുറിക്കുന്നു. ഈ സ്ഥാനം വംശപരം 
മ്പരയാ സിദ്ധമായിരുന്നുവെന്നതിനു 

“എത്ര കാലേധിരാജസ്യ 

ദക്ഷോസേശ്വരകംലേ 

വംശോഭവന്മഹാമാന്യ: 

ശുരോനാക്രാന്ത വിക്രമ” 
എന്ന സ്‌കാന്ദ പുരാണ വചനം ഉറപ്പു തരുന്നു. (ഈ ഭാഗം വിസ്താ 
രമായി അറിയേണ്ടവര്‍ ആചാരപദ്ധതി പ്രസ്താവികം നോക്കുക) 
രാജാക്കന്മാരെപ്പോലെ തമ്പുരാനെന്നും തിരുമനസ്സെന്നും ജനങ്ങള്‍ 
വിളിച്ചുവരുന്നുവെന്നും അവരോധസമയത്തു തച്ചുടയ കയ്മള്‍ കയറി 
വരുന്ന പല്ലക്കിന്റെ ഒരു തല കൊച്ചീരാജാവ്‌ തൊടണമെന്നും മറ്റും 
മ്രദാസ്‌ ഹൈക്കോടതി വിധി മുതലായതില്‍ കാണുന്നു.* തലപ്പണം, 
പന്നിക്കൊറ, കല്യാണകാഴ്ച മുതലായവ ദേവസ്വം റിക്കാര്‍ട്ടില്‍ കാണു 
ന്നതും രാജാധികാരത്തെ സൂചിപ്പിക്കുന്നു. ദേവസ്വം സ്ഥലങ്ങളില്‍ 
അന്യരാജാക്കന്മാര്‍ പ്രവേശിക്കയൊ അവിടെയുള്ള ജനങ്ങളെക്കൊണ്ടു 
രാജാവിന്‌ പ്രവൃത്തി എടുപ്പിക്കയോ ചെയ്യാന്‍ പാടില്ല. അറിവില്ലാതെ 
അങ്ങനെ ചെയ്ത ഒരു രാജാവ്‌ പ്രായശ്ചിത്തമായി ഒരു വെള്ളിക്കുടം 
ക്ഷേത്രത്തിന്റെ നടയ്ക്കു വെച്ചതായി ദേവസ്വം കണക്കില്‍ കാണു 
ന്നു. ഇതിനു വേറെയും പല തെളിവുകള്‍ ഉണ്ട്‌. കൂടാതെ “നന്ദീശ 
സംഹിത മുപ്പത്തിമൂന്നാം അധ്യായം പതിനെട്ടാം ശ്ലോകം “സംഗ 
മേശംതഥോത്തരേ..... എന്നതുമുതല്‍ നോക്കുക. 


പ്രത്യക്ഷ സിദ്ധിര്‍ ഭഗവാന്‍ 
യ്ര്ര സന്നിഹിതോ സ്തിഹി,; 
യസ്യ പ്രതിനിധിദ്ദക്ഷോ 


* ൩൦ ടം ൩ നദുനാസ്ബ്ണേംര്‍ 70൩ ൪൨൦ ൦ 50 യ്ബ൩ നബ ൯൦ (ണ്ണി 
1020 വറ” -നമ്ദട ൨0൨. 020൦. 540 - 00110.” 
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കേരളചതി(തവും തച്ചുടയ കയ്മ്ളും 
ക്രോധകംബര നാമകഃ 19 
അംശോംശേനാവതീര്‍ണ്ണോസ്തി 
നാഗ്വാം ത്രേതേതി നാമതഃ 
ഉത്ഥിതസ്യ പ്രജേശസ്യ- 
തപസോദൃഷ്ടിപതനാല്‍ 20 
സസ്ഥാനം സാംഖ്യയോഗ 
ദേവിദ്യാനം പാരദര്‍ശനഃ 
പാലനാച്ചസരാജര്‍ഷി- 
ജജാമദഗ്ദ്യ ഇപാപരഃ 24 
ആദിരാജം ചാധിരാജം 
കേരളേഷുവദന്തിതം; 
ബഹുവര്‍ഷം പ്രശസ്യോ വീം- 
തുരീയം വദസ്ഥിതഃ 
ര്രാഹ്മണാഞ്ചൈവപിശ്പതയ 
സ്തസ്യ ദോളാംവഹന്തിഹി 22 





യാതൊരു സംഗമേശ്വനായ ദേവന്റെ പ്രതിനിധിയും ഈശ്വരാംശ സംഭ 
വനും തപസ്ഥിതനായിരുന്ന്‌ എഴുന്നേറ്റ പ്രജാപതിയുടെ ദൃഷ്ടിപാദ 
ത്താല്‍ ത്രേത യെന്ന നാകസ്ര്രീയില്‍ ജാതനും ആയ ദക്ഷക്രോഡ 
കംബരന്‍ (മറ്റു ചിലേടത്തു ദക്ഷോസേശ്വരകംവലന്‍) - തച്ചുടയ കയ്മള്‍ 
- ഉണ്ടായി (രുന്നു) എന്നും ഇദ്ദേഹം സര്‍വവിദ്യാനിധിയും ആദിരാ 
ജനും അധിരാജനും ആയ നൃപ ജൂഷി ആയിരുന്നെന്നും, ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ 
ഡോലി ചുമക്കുന്നതു ബാഹ്മണരും നൃപന്മാരുമായിരുന്നു എന്നും 
പ്രസ്താവിച്ചുകാണുന്നു. ഇതേവിധം 983-ാംമാണ്ടു വരെ ഒരുവിധം 
നടന്നുവന്നിട്ടുള്ളതായി അക്കാലത്തെ അവരോധ്രഗന്ഥവരിയിലുണ്ട്‌; 
ചില ഭാഗങ്ങള്‍ ഇവിടെ ഉദ്ധരിക്കാം:- “......... അവിടെ നിന്നും പുറപ്പെട്ടു 
തൃപ്പയയ ക്ഷ്രേതത്തില്‍ വന്നു അന്നവിടെ പാര്‍ത്ത്‌ ഏഴിന്‌ കാലത്ത്‌ 
രാജാവ്‌ പ്രഭുക്കന്മാരെ വരുത്തി രാജാവും പ്രഭുക്കന്മാരും കൂടി തൃപ്പയ്യെ 
വന്നു തച്ചുടയകയ്മളെ ആന കഴുത്തികേറ്റി വാദ്യഘോഷത്തോടും 
അകമ്പടിയോടും കൂടി കതിനവെടിയും വയ്പിച്ചു ഇരിങ്ങാലക്കുടെ 
എത്തി ..... പ്രദക്ഷിണമായി വലിയ വെലിക്കല്ലിന്റെ കിഴക്കുപുറത്തു 
ഒരു തലവെലിക്കല്ലി തൊടിീച്ചു വയ്ക്കണം. തച്ചുടയ കയ്മള്‍ തണ്ടി 
കേറിയാല്‍ നിലത്ത്‌ ഇരിക്കുന്ന തല, രാജാവ്‌ തൊട്ടു പള്ളിച്ചാന്മാരെ 
ക്കൊണ്ട്‌ എടുപ്പിച്ചു... പദക്ഷിണമായി പോയാല്‍ മുന്നൂറ്റി ഒന്ന്‌ പണം 
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_______ _ കേരളചതിതവും തച്ചുടയ കയ്മളും 
കിഴികെട്ടി രാജാവിന്റെ കയ്യില്‍ കൊളാംമുത്തതു കൊടുക്കണം............. 

പിന്നീട്‌ കലശാദ്യഭിഷേകം കൊണ്ടു ദേവത്വം പ്രാപിച്ച തച്ചു 
ടയ തമ്പുരാന്‍ തിരുമനസ്സിനെ സ്വര്‍ണ്ണപല്ലക്കിലിരുത്തി ആറുനാട്ടില്‍ 
പ്രഭുക്കള്‍ മാരും മറ്റു അകമ്പടിയോടുകൂടി നമ്പൂരിമാര്‍ പല്ലക്കു ചുമന്നു 
പ്രദക്ഷണമടിക്കണം. മുന്‍കാലത്ത്‌, മലയാളത്തെ ഒരു പ്രധാന പംക്തി 
പാവനക്ഷത്രിയ രാജാവ്‌ തന്നെയാണത്രെ പല്ലക്കിന്റെ ഒരു തല 
കൈക്കൊള്ളാനധികൃതനായിരുന്നത്‌. 

തച്ചുടയകയ്മള്‍ ദേവപ്രതിനിധിയാണെന്നുള്ളതിന്‌ ഇന്നുംനട 
ന്നുവരുന്ന ചില സംഗതികള്‍ ഉദ്ധരിക്കാം: വെളുപ്പാന്‍ കാലത്തു ദേവനെ 
പള്ളിയുണര്‍ത്തുന്നതിനും സന്ധ്യയ്ക്കും ശംഖുവിളിക്കുന്നതുപോലെ 
തച്ചുടയകയ്മളുടെ ഇരിപ്പു സ്ഥലമായ കൊട്ടിളായ്ക്കലും അപ്രകാരം 
ചെയ്യണം. പുറമേ പോകുമ്പോള്‍ ദേവനെന്ന പോലെ അകമ്പടി, കുത്തു 
വിളക്ക്‌, ശംഖുവിളി മുതലായതും ഉണ്ടായിരിക്കും. ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ തിരു 
നാള്‍തോറും ദേവനെ എന്ന പോലെ തന്ത്രികള്‍ ഇദ്ദേഹത്തേയും കല 
ശമാടി പൂജിക്കുന്നു. തച്ചുടയകയ്മളുടെ ജന്മനാളിന്‌ മാര്തമേ ദേവന്‍ 
എണ്ണ ആടുകയുള്ളു. ഇദ്ദേഹം സിദ്ധി അടഞ്ഞാല്‍ ദേവന്‍ പുലയു 
ണ്ടെന്നുള്ള സൂചനക്കായി പുണ്യാഹം കഴിക്കുന്നു. മരിച്ച നാല്പത്തി 
യൊന്നാംദിവസം തച്ചുടയകയ്മളുടെ പ്രേതത്തെപ്രതിമയില്‍ ആവാ 
ഹിച്ചു ക്ഷേത്രത്തില്‍ സൂക്ഷിക്കും. സംസ്‌കാരാദിക്രിയകളെല്ലാം ര്രാഹ്മ 
ണന്‍ തന്നെയാണു ചെയ്യേണ്ടത്‌. തച്ചുടയകയ്മളോടുകൂടി ഒരു മുറി 
യില്‍ ബ്രാഹ്മണര്‍ മാറിയിരുന്ന്‌ ആഹാരം കഴിച്ചു വരുന്നുവെന്നു കൊച്ചി 
ചീഫ്‌ കോടതിയിലെ ഒരു വിധിയില്‍ കാണുന്നു." - 


“ഈ തിരുമനസ്സിലെ പന്തിയില്‍ ഉത്തമ പ്രാഹ്മണര്‍ക്കുപോലും 
ഇരുന്നുണ്ടുകൂടാ. അതുകൊണ്ടു പന്തി തിരിച്ചിലയിട്ടാണ്‌ തിരുനാളി 
നമൃതേത്തു കഴിക്ക പതിവ്‌. ഈണുസമയത്ത്‌ ബ്രാഹ്മണര്‍ ഒറ്റ ആവ 
ണപ്പലകയിലും തിരുമനസ്സുകൊണ്ട്‌ രണ്ടാവണപ്പുലക മേല്‍ക്കു മേലി 
ട്ടുമാണ്‌ ഇരിക്കാറ്‌. ഇത്‌ മേന്മയ്ക്കടയാളം. ര്രാഹ്മണര്‍ക്ക്‌ ആഭിജാത്യം 
അല്ലെങ്കില്‍ ശ്രേഷ്ഠത കൂടുതലുള്ളതു കൊണ്ടല്ല പന്തി മാറിയിരിക്കു 
ന്നതെന്നതിലേയ്ക്ക്‌ - മറ്റുള്ള മാടക്ഷ്മാപാദി പംക്തി പാവനരാജാ 
ക്കന്മാര്‍ക്കു കൂടി വസ്ത്രം പിഴിഞ്ഞുകൊടുക്കുക, കുട പിടിപ്പിക്ക മുത 
ലായതു നടത്തുന്നതു ക്ഷത്രിയദേശ്യന്മാരായ തിരുമുല്‍പ്പാടന്‍ന്മാരാ 


* ഇരശ്ചരതുല്യ നായ ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ ഒറ്റക്കിതിക്കുന്നതു പാപമായിരിക്കുമെന്ന്‌ കരു 
തിയിട്ടാണെന്നും വരാം (സദ്ഗുരു പ്രതാഗിപര്‍? 
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കേരളചരിത്രവും തച്ചുടയ കയ്മളും 
യിരിക്കെ, ഇദ്ദേഹത്തെ തറ്റുടിപ്പിക്ക, കുട ചൂടിക്ക മുതലായതു പതി 
വായി ചെയ്തുവരുന്നതു നംപൂരിമാരാണെന്ന സംഗതി തെളിവാണ്‌”. 
(തീലകണ്ഠ ത?ര്‍ഥപാദസ്വാമി ചതി;ത സമുച്ച'യാ - രണ്ടാം വോള്യം) 

ഈ സ്ഥാനത്തെപ്പറ്റി വാര്‍ഡ്‌, കോണര്‍ എന്ന സായ്പന്മാര്‍ എഴുതിയ 
ചരിത്രത്തില്‍ ഇപ്രകാരം പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു:- 


“ഈ ക്ഷ്രേതത്തിലെ പ്രധാന പുരുഷന്‍ ഒരു സന്യാസിയാ 
ണ്‌. മുമ്പുണ്ടായിരുന്ന എന്തൊ അവകാശങ്ങള്‍ മൂലം ചില പ്രത്യേക 
കുടുംബങ്ങളില്‍ നിന്നും തിരുവിതാംകൂര്‍ മഹാരാജാവ്‌ ഒരാളെ നിയ 
മിക്കുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്‌ ധാരാളം അധികാരങ്ങളും അവകാശങ്ങളുമു 
ണ്ട്‌. എഴുന്നള്ളുമ്പോള്‍ വാളും വിളക്കും പിടിച്ചാളുകള്‍ അകമ്പടി 
പോകണം; എന്നുവേണ്ട, ഒരു പ്രധാന അകമ്പടിയുടെ ചിഹ്നങ്ങളെ 
ല്ലാമുണ്ട്‌. അദ്ദേഹത്തിനുപരിയായി ഒരുവനേയും ഒന്നിനും കരുതണ 
മെന്നില്ല. രാജാവ്‌ വന്നാലും എഴുനേല്‍ക്കണമെന്നില്ല.”* 


ക്ഷ്രേതസംബന്ധമായ സകല സംശയ നിവൃത്തി വരുത്തുവാ 
നുള്ള പ്രധാനാധികാരി തച്ചുടയകയ്മള്‍ ആണെന്നു കൊച്ചി ഗവണെന്റു 
വിളംബരവും മറ്റുമുള്ളതുകൊണ്ടും ഇദ്ദേഹത്തിന്‌ വൈദിക സംബ 
ന്ധമായ അറിവും അധികാരവും മുന്‍കാലത്ത്‌ എത്രത്തോളമുണ്ടായി 
രിന്നിരിക്കണമെന്ന്‌ ഈഹിക്കാവുന്നതാണ്‌. 


തിരുവിതാംകൂര്‍ മഹാരാജാവ്‌ ഉദ്യോഗസ്ഥന്‍മാര്‍ക്ക്‌ കൊടുക്കുന്ന 
കലപനയ്ക്കു “നീട്ടെ"ന്നു പറയും പോലെ തച്ചുടയ കയ്മള്‍ കൊടു 
ക്കുന്നതിന്‌ “തീട്ട്‌' എന്നാണ്‌ പറക പതിവ്‌. ഒരിക്കല്‍ ഇദ്ദേഹം പല്ല 
ക്കില്‍ യാത ചെയ്തപ്പോള്‍ യദൃഛയായി സാമൂതിരി രാജാവ്‌ ആ 
വഴിയെ വരാന്‍ ഇടയാകുകയും തച്ചുടയ കയ്മളെക്കണ്ടു സാഷ്ടാംഗ 
നമസ്ക്കാരം ചെയ്തതായും ഒരു ഐതിഹ്യമുണ്ട്‌. 





കം മനം ശ്‌ങ്ങ്/ലുട മ .മ%22൦ 2 നല 0707൦ മല്ഒ്ബസ്ഥിമുല 
26 7207727227 7 2/2 ന റ 707൭. 776 ഒ) ഗ്ല 7777ലെ, 
6 77ഥഥ്മ്‌ 7) 7.77 മജ്‌ ബഗ്‌, 2220൨ ൧ 2726൦ ബഓ05 07 ലല്ല 2൧0772. 176 
ല്അഗലിദ്മല ലം ഗ്ഗ ദ്ല്മേട ണ്മ ബാ 7 £0ല7ലഃഥ 07൧൦ /൨0൦...... 
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കേരളചരി/തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 

മേല്‍പ്പറഞ്ഞ സംഗതികള്‍ കൊണ്ടു തച്ചുടയകയ്മളുടെ സ്ഥാനം 
അഞ്ഞുറാമാണ്ടിനിപ്പുറം മുതല്‍ക്കാണുണ്ടായതെന്നും മാണിക്കരത്ന 
ത്തിന്റെ കടത്തിനുവേണ്ടിയാണെന്നുംമറ്റും കഥയെഴുതിവെച്ചാല്‍ പ്രമാ 
ണത്തിനും യുക്തിക്കും ചേരുന്നില്ല എന്നു നമുക്ക്‌ മനസ്സിലായി. ര്രാഹ്മ 
ണമതം പ്രബലമായിരുന്ന അക്കാലം ഒരു നായര്‍കുടുംബജാതനെ ഇത്ര 
ഉന്നതമായ പദവിയിലാക്കിവെച്ച്‌ അവര്‍ പൂജിക്കാമോ എന്ന കാര്യം 
സ്വപ്നത്തില്‍ പോലും വിചാരിക്കാന്‍ നിവൃത്തിയില്ല. ക്ഷ്രേതങ്ങളുടെ 
ഉടമാവകാശമുള്ള രാജാക്കന്മാരെയോ അവരുടെ പ്രതിനിധികളെയോ 
ഇങ്ങനെ കരുതിവരുന്നുമില്ല. അങ്ങനെയെങ്കില്‍ കായംകുളം രാജാ 
വിനു ചില അവകാശങ്ങള്‍ കിട്ടിയത്‌ എങ്ങനെയാണെന്നു ചോദിക്കു 
മായിരിക്കാം. അതിനു പാശ്ചാത്യരായ ഈസ്റ്റിന്ത്യാ കമ്പനിക്കാര്‍ക്ക്‌ 
ഇന്ത്യാഭരണം കിട്ടിയതും കായംകുളം രാജ്യം തിരുവിതാംകൂര്‍ മഹാ 
രാജാവ്‌ പിടിച്ചടക്കിയതും മറ്റും സമാധാനങ്ങളാണ്‌. മേല്‍ വിവരിച്ച 
സംഗതികള്‍ എല്ലാം കൊണ്ടും ഈ ക്ഷ്രേതസ്ഥാപകനും പ്രതിഷ്ഠാ 
പകനും തച്ചുടയകയ്മള്‍ ആയിരുന്നിരിക്കണമെന്ന്‌ ഉറപ്പായി വിശ്വസി 
ക്കുന്നതില്‍ ആശങ്കയ്ക്കു ഇടം ഇല്ലെന്നു തന്നെ പറയാം. 
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കേരളചത്(രവും തച്ചുടയ കയ്മളും 






കരുനാഗച്ഛളൂളി(മരുതുരകുകങ്ങരുയിത്നിന്ന്‌ 
കണ്ടെടുത്ത ഒ്വുദ്ഥവിഗഗഹം. 
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കേരളചരി/തവും തച്ചുയ കയ്മളും 


അധ്യായം 3 


കേരളത്തിലെ 
ബുദ്ധ-ജൈന വിഗ്രഹങ്ങള്‍ 


ബുദ്ധ-ജൈന മതങ്ങളുടെ ഉത്ഭവം രണ്ടായിരത്തഞ്ഞൂറു വര്‍ഷ 
ങ്ങള്‍ക്കു മുമ്പാണെന്ന്‌ മാത്രം പറഞ്ഞുകൊള്ളുന്നു. ഈ രണ്ടു മത 
ങ്ങള്‍ തമ്മില്‍ വളരെ സാമ്യമുണ്ട്‌. ഇവയ്ക്കു, പ്രത്യകിച്ചു ബുദ്ധമത 
ത്തിന്‌ ലോകമൊട്ടുക്കു പ്രചാരമുണ്ടായിരുന്നു. ഒരു കാലത്തു തിരുവി 
താംകൂറിലും ഈ മതങ്ങള്‍ പ്രചരിച്ചിരുന്നു എന്നുള്ളത്‌, അവയുടെ 
ഇന്ന്‌ കാണുന്ന വിഗ്രഹാവിശിഷ്ടങ്ങള്‍ കൊണ്ട്‌ ഈഹിക്കാം. 

ജൈന - ബുദ്ധ വിഗ്രഹങ്ങള്‍ തമ്മില്‍ തിരിച്ചറിയുന്നതിന്‌ അവ 
യില്‍ കാണുന്ന ചില പ്രധാനവ്ൃത്യാസങ്ങള്‍ അടിസ്ഥാനമാണ്‌. ജൈന 
വിഗ്രഹത്തിന്‌ കുടുമ ക്രതിച്ചിരിക്കും; മറ്റേതിന്നു കിരീടം പോലെ കെടി 
വെച്ച കുടുമയുണ്ട്‌. ബുദ്ധവിഗ്രഹം ഒറ്റയായിട്ടെ കാണുകയുള്ളൂ. ഇത 
രത്തിനുചുറ്റും വേറെ ചില വിഗ്രഹങ്ങള്‍ കൂടി കാണാവുന്നതാണ്‌. 
ബുദ്ധ പ്രതിമയ്ക്കു പുറകിലായി കല്പകം, അശ്വത്ഥം മുതലായ വൃക്ഷ 
ങ്ങള്‍ഉണ്ടായിരിക്കുന്നതു കൂടാതെ വിഗ്രഹത്തില്‍ മഞ്ഞനിറത്തിലുള്ള 
വസ്ത്രം ചുറ്റിയിരിക്കും. ഇതിനു ജൈന വിഗ്രഹത്തേക്കാള്‍ വെണ്‍മ 
മുതലായ ഗുണങ്ങള്‍ ഉണ്ട്‌. 

ബുദ്ധന്റെ അഞ്ചുവിഗ്രഹങ്ങളോളം കണ്ടുപിടിക്കാന്‍ സാധിച്ചി 
ട്ടുണ്ടെന്നു മി. ഗോപിനാഥറാവു പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. ആദ്യമായി കണ്ടെ 
ത്തിയതു കരുമാടിക്കുട്ടന്‍ എന്നുവിളിക്കപ്പെടുന്ന ബുദ്ധവിധ്രഹത്തെ 
യാണ്‌. അമ്പലപ്പുഴ വഞ്ചിയാത്ര ചെയ്തിട്ടുള്ളവര്‍ കണ്ടിട്ടുണ്ടാകുമ 
ല്ലോ. അവിടുത്തുകാര്‍ ഇതേപ്പറ്റി പല കെട്ടുകഥകളും പറയുന്നുണ്ട്‌. 
വില്വമംഗലത്തു സ്വാമിയാരെ തീണ്ടിയ പുലയനെ അദ്ദേഹം ശപിച്ചു 
കല്ലാക്കിയതാണെന്നും ചിലര്‍ വിശ്വസിച്ചു വരുന്നു. മാവേലിക്കര ര്രാവ 
ലേഴ്‌സ്‌ ബംഗ്ലാവിന്റെ അടുത്തുള്ള ഗൃഹത്തില്‍ ഒരു വിഗ്രഹത്തെക്കണ്ടു. 
വീട്ടുകാരും മറ്റു ചിലരും അതിനെ പൂജിച്ചുവരുന്നു. ഇവിടെ നിന്നു 
രണ്ടു നാഴിക അകലെയുള്ള ചെട്ടികുളങ്ങര എന്ന സ്ഥലത്തെ ഭഗവ 
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ടട കേരമ്ചതി(തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 
തി ക്ഷ്രേതത്തില്‍ കൊല്ലന്തോറും നടത്തിവരാറുള്ള കുതിരകെട്ട, തേരു 
കെട്ട്‌, മുതലായ ഉത്സവാഘോഷങ്ങള്‍ ചൈന മുതലായ രാജ്യങ്ങ 
ളില്‍ ബുദ്ധമതക്കാര്‍ നടത്തിവരുന്നവയോടു വളരെ സാമ്യമുണ്ടെന്നും 
ഇതു ബുദ്ധന്മാരുടെ ഉത്സവത്തിന്റെ അവശിഷ്ടമായിട്ടാണു തനിക്കു 
തോന്നുന്നതെന്നും ഗോപിനാഥറാവു അവര്‍കള്‍ പറയുന്നു. ഇനി 
യൊന്നു മാവേലിക്കരയ്ക്കടുത്തുള്ള ഭരണിക്കാവില്‍ സ്ഥാപിച്ചിരിക്കു 
ന്നു. വേറൊന്നു കുന്നത്തൂര്‍ താലൂക്കിലുള്ള പള്ളിക്കല്‍ എന്ന 
സ്ഥലത്തു വെച്ചിരുന്നു. ഇതിനെ ഇപ്പോള്‍ തിരുവനന്തപുരം കാഴ്ച 
ബംഗ്ലാവില്‍ സൂക്ഷിച്ചിരിക്കുന്നു. കരുനാഗപ്പള്ളി താലൂക്കില്‍ മരുതു 
ഭഴുളങ്ങര എന്ന സ്ഥലത്തു പള്ളിക്കപുര്തന്‍ എന്നു അവിടുത്തുകാര്‍ 
വിളിച്ചുവരുന്ന ഒരു ബുദ്ധവിഗ്രഹമുണ്ട്‌. ഇവയ്ക്കെല്ലാം ഓരോ പേരു 
മിട്ടു ജനങ്ങള്‍ ആരാധിച്ചു വരുന്നു. ബുദ്ധവിഗ്രഹങ്ങള്‍ സ്ഥിതിചെയ്യു 
ന്ന, മിക്ക സ്ഥലങ്ങള്‍ക്കും പള്ളിക്കല്‍ എന്ന പേര്‍ വിളിച്ചുകാണുന്നു. 
പള്ളി എന്നതിന്‌ ദേവാലയം, ദേശം ഇങ്ങനെ അര്‍ഥമുണ്ട്‌. 

മേല്‍പറഞ്ഞവയുടെ എല്ലാം ഇരിപ്പിടങ്ങള്‍ തിരുവിതാംകുറിന്റെ 
തെക്കും വടക്കും ഉള്ള ദേശങ്ങളിലാണിരിക്കുന്നത്‌. ജൈനമതം അടു 
ത്തകാലം വരെ തിരുവിതാംകൂറില്‍ നടപ്പുണ്ടായിരുന്നു. നാഗരുകോ 
വില്‍ക്ഷ്രേതം ഈ മതക്കാരുടേതായിരുന്നു. ഇപ്പോള്‍ അതിനെ ഹിന്ദു 
ദേവാലയമാക്കി അനന്തന്റെ വിഗ്രഹം വെച്ചു പുജിച്ചുവരുന്നു. അടു 
ത്തകാലംവരെ ക്ഷേത്രത്തിനു തെക്കായി അവിടുത്തെ സ്ഥാനികളായ 
രണ്ടു ജൈനന്മാരുടെ ഗൃഹങ്ങള്‍ ഉണ്ടായിരുന്നതായി പറയപ്പെട്ടിരി 
ക്കുന്നു. വിളവങ്കോട്ടു താലൂക്കില്‍ ചിതറാല്‍ ഭഗവതി ക്ഷ്രേതത്തിലെ 
പാറമേല്‍ ചില ജൈനവിഗ്രഹങ്ങള്‍ കൊത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. പെരുമ്പാവൂരി 
നടുത്തുള്ള പ്രസിദ്ധപ്പെട്ട കല്ലില്‍ക്ഷേര്രേവും ഇവരുടെ വകയായിരു 
ന്നു. പാറയ്ക്കകത്ത്‌ ഒരു ഭഗവതിയുടെ വിഗ്രഹവും പുറത്തു മുകളി 
ലായി ജൈനവിഗ്രഹവും ഇപ്പോള്‍ കാണാം. കൊച്ചിയിലെ ബനിയക 
ച്ചവടക്കാര്‍ അവിടെ ദര്‍ശനത്തിനുപോകാറുണ്ട്‌. ഇവര്‍ ജൈനമതവി 
ശ്വാസികളാണ്‌. കുഴിത്തുറെനിന്നും പേച്ചിപ്പാറയ്ക്കു പോകുന്ന വഴിക്കു 
കരിപ്പാറ, തിരുനന്തിക്കര എന്നീ സ്ഥലങ്ങളിലും തിരുവനന്തപുരത്ത്‌ 
ഉള്ളൂരിനടുത്തായി മേടുപ്പാറ (മോട്ട -മോല്‍ - മുകള്‍- വെറുക്കലു 
ളള) എന്ന പേരിലും പാറകള്‍ തുരന്നു വിഗ്രഹം പ്രതിഷ്ഠിച്ചു പൂജിച്ചു 
വരുന്നുണ്ട്‌. 
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കേരളചതി/തവും തച്ചുടയെ കയ്മളും 

പാറകള്‍ തുരന്നുണ്ടാക്കിയിരിക്കുന്ന ആരാധനാ സ്ഥലങ്ങളും 
മറ്റും ബുദ്ധമത സ്ഥാപനങ്ങളാണെന്നും ഹിന്ദുക്കളുടെ ക്ഷ്രേതനിര്‍മ്മാ 
ണത്തിനും വിഗ്രഹാരാധനയ്ക്കും മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശികള്‍ ബുദ്ധമതക്കാരാ 
ണെന്നും പ്രാമാണികന്മാര്‍, പ്രബലത്തളിവുകളെ ഹാജരാക്കി അഭി 
പ്രായപ്പെടുന്നു. ഇങ്ങനെ ആകുമ്പോള്‍, ത്രോതായുഗാവതാരമായ ശ്രീ 
പരശുരാമന്റെ മലയാള സൃഷ്ടിക്കും ക്ഷ്രേത പ്രതിഷ്ഠകള്‍ക്കും അടി 
സ്ഥാനമെവിടെ? ഇതുപോലെതന്നെ പരശുരാമന്‍ ഒരു സ്മൃതി ഉണ്ടാ 
ക്കിയിട്ടുണ്ടെന്നും പറയുന്നതും സ്വീകാര്യമായി തോന്നുന്നില്ല. ഇതേ 
വരെ കണ്ടെടുത്തിട്ടുള്ള മുപ്പത്താറ്‌ സ്മൃതികളില്‍ പരശുരാമകൃതമായി 
ഒന്നും തന്നെ പറയപ്പെട്ടിട്ടില്ല. സ്മൃതികര്‍ത്താക്കളുടെ ശേഖരത്തില്‍ 
പരശുരാമന്റെ പിതാവായ ജമദഗ്നിയും ഭാര്‍ഗവസ്മൃതിയായി പറഞ്ഞു 
വന്ന്‌ ഒടുവില്‍ പരശുരാമന്റെ വകയാക്കി കല്‍പിച്ചതായിരിക്കണം എന്നു 
വിചാരിക്കാവുന്നതാണ്‌. 
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കേരളചരി(തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 





മനസ്സിന്റെ ഉറവിടം 


മനസ്സിന്റെ ഇരിപ്പിടം ഹൃദയത്തിലോ തലയിലോ എവിടെയാ 
ണെന്നുള്ള സംഗതി ഇന്നത്തെ പണ്ഡിതന്‍മാരുടെ ഇടയില്‍ തന്നെ 
ഒരു വിവാദ വിഷയമാണ്‌. ലോകൈക തത്വജ്ഞാനികളുടെ പ്രശം 
സയ്ക്ക്‌ പാത്രീഭവിച്ചതും ഇക്കാലത്തെ സയന്‍സ്‌ ശാസ്ര്രജ്ഞ 
ന്‍മാരുടെ കണ്ടുപിടുത്തത്താല്‍ കൂടുതല്‍ പ്രതിഷ്ഠ സിദ്ധിച്ചതും ആയ 
പ്രധാന ഉപനിഷത്തുകളില്‍ ഒന്നായ ഐതരേയോപനിഷത്ത്‌, മന 
സ്സിന്റെ ഉത്ഭവം ഹൃദയത്തില്‍ നിന്നുമാണെന്ന്‌ പറയുന്നു. അഷ്ടാംഗ 
ഹൃദയവചനം ഇതിനെ ബലപ്പെടുത്തുന്നുണ്ട്‌. സൂക്ഷ്മദൃക്കുകളായ 
മഹര്‍ഷിമാരുടെ അഗാധചിന്താഫലങ്ങള്‍ അത്ര എളുപ്പത്തില്‍ അപല 
പിക്കത്തക്കതല്ല. മനസ്സ്‌ സുക്ഷ്മവസ്തുവാകയാല്‍, അതിന്‌ ഒരു 
സ്ഥാനത്തെ കല്‍പിക്കാനേ തരമുള്ളു. ഹൃദയവുമായി ശരീരത്തിന്റെ 
മറ്റ്‌ എല്ലാ അവയവങ്ങളും ഞരമ്പുകളാല്‍ യോജിപ്പിക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. ശരീ 
രതത്വങ്ങളുടെ ശരിയായ പ്രവര്‍ത്തിക്ക്‌ അന്യോന്യാശ്രയം വേണ്ടിയി 
രിക്കുന്നു.മനസ്സിനും തലച്ചോറിനും വളരെ ബന്ധമുണ്ട്‌. ഇവയില്‍ ഏതെ 
ങ്കിലും ഒന്നിന്‌ തകരാര്‍ സംഭവിച്ചാല്‍ മനസ്സിന്‌ സുഖമില്ലാതാകുന്നു. 
മനഃസുഖമില്ലാതായാല്‍ തലയ്ക്ക്‌ ഓഷധരപ്രയോഗം കൊണ്ട്‌ 
ആശ്വാസം ലഭിക്കുന്നത്‌ ഇവ തമ്മിലുള്ള ബന്ധം ശിഥിലമാകാതെയി 
രിക്കുമ്പോള്‍ മാത്രമാണ്‌. 


(സദ്ഗുരു മാസികയില്‍ ബുദ്ധജൈനവ്‌/ഗഹങ്ങളെക്കുറിച്ചുള്ള 
ലേഖനത്മിനൊല്ഛം (പന്സിദ്ഥ?കതിച്ച/ സ്വാമിയുടെ കുറിച്ച്‌ 
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കേരളചരി(തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 


702ദലും 2926ലും സദ്ഗുരു മാസ്സികയിതി “എനി.എം.ങബി.” എനാ 
പേതിത്‌ ചനഗസ്വാമികളുടെ ഗൃഹസ്ഥശിഷ്യദ്മാതിലൊരാശ ല്രസിദ്ഥ? 
കതിച്ച' ലേഖനങ്ങളാണ്‌ തൃച്ഛുത്തതിയും മുക്കുട്‌യും, വെ്ങിനാക്ടു 
നന്ഥിട്‌? എന്നിവ: സ്ഥമിയുടെ ആശയങ്ങളെ ഉപജിവിച്ചെഴുതിയവയാണ്‌ 
ഈ ലേഖനങ്ങള്‍ 
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കേരൂചതി/തവ്ും തച്ചുടയ കയ്മളും 


അധ്യായം 4 
ത്ൃപ്പുത്തരിയും മുക്കുടിയും 


ക്ഷ്രേതങ്ങളില്‍ കൊല്ലംതോറും പല വിശേഷഅടിയന്തിരങ്ങള്‍ 
ഉണ്ടാകാറുള്ളതു പോലെ, കൊച്ചിരാജ്യത്ത്‌ ഇരിങ്ങാലക്കുടെയുള്ള 
കൂടല്‍മാണിക്യ ക്ഷ്രേതത്തിലും പലതും നടക്കാറുണ്ടല്ലോ. എന്നാല്‍ 
എല്ലാ തുലാമാസത്തിലും അവിടെ നടത്താറുള്ള തുപ്പുത്തരി, മുക്കുടി 
അടിയന്തിരങ്ങള്‍ പ്രത്യേകമാഹാത്മ്യമുള്ള പുണ്യദിനങ്ങളായിട്ടാണ്‌ 
ആ നാട്ടുകാരും അയല്‍നാട്ടുകാരും കരുതിപോരുന്നത്‌. സ്വദേശി 
യായ ഒരുവന്‍ കഴിവുണ്ടെങ്കില്‍ ആ തീയതികളില്‍ ക്ഷേത്രത്തില്‍ 
പോയി സ്വാമിദര്‍ശനം നടത്താതിരിക്കില്ല. കൂടല്‍മാണിക്യം ദേവസ്വം 
വക ഭൂമികള്‍ വളരെയുണ്ട്‌. അവയില്‍ മുകുന്ദപുരം താലൂക്കില്‍ പോട്ട 
എന്ന ദേശത്തിന്‌, ദേവനുമായുള്ള ബന്ധത്തില്‍ സര്‍വ്വപ്രാധാന്യമു 
ണ്ട്‌. ഈ സ്ഥലനാമത്തിന്റെ ഉത്ഭവം പായ്‌ നെയ്യുന്നതിനുപയോഗി 
ക്കുന്ന പുല്ല്‌ ഒരുകാലത്ത്‌ അവിടെ ധാരാളം വളര്‍ന്നുവന്നിരുന്നത്‌കൊ 
ണ്ടായിരിക്കാം. പോട്ട എന്ന പദത്തിന്‌ പായ്‌ നെയ്യുന്നതിനുള്ള പോട്ട 
പുല്ല്‌ എന്ന്‌ ഗുണ്ടര്‍ട്ടിന്റെ നിഘണ്ടുവില്‍ അര്‍ഥം കാണുന്നു. ഇതേ 
നിഘണ്ടുവില്‍ തന്നെ മുക്കുടി” എന്നതിന്‌ വയറുശുദ്ധിയാക്കുന്നതി 
നുള്ള നാടന്‍മരുന്ന്‌ എന്ന്‌ അര്‍ഥം പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. തൃപ്പുത്തരി 
ഉത്സവത്തിന്റെ നിവേദ്ൃത്തിനും മറ്റും തലേനാള്‍ പോട്ട എന്ന ദേശത്ത്‌ 
നിന്നും ന്റേന്തപ്പഴം, പുന്നെല്ല്‌, എണ്ണ മുതലായ സാധനങ്ങള്‍ എത്തിച്ച്‌ 
കൊടുക്കേണ്ടതാണ്‌. ഇവയെല്ലാം ഇപ്പോള്‍ വാങ്ങി അയക്കുന്നത്‌ 
ദേവസ്വം ചെലവിന്‍മേലാണെങ്കിലും അതെല്ലാം കൊണ്ട്‌കൊടുക്കേ 
ണ്ടത്‌ ഇന്നീന്ന ഗൃഹക്കാരാണെന്നുള്ള മുന്‍ പതിവനുസരിച്ച്‌ നടന്നു 
വരുന്നു. അന്നേദിവസം പുന്നെല്ലരിചോറ; നേന്ത്രപ്പഴം മുതലായത്‌ 
ദേവന്‍ നിവേദിക്കുകയും പിന്നീട്‌ അജീര്‍ണ്ണം പിടിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു 
എന്നാണ്‌ സങ്കല്‍പ്പം. ദേവനെ ചികിത്സിക്കുന്നതിന്‌ അഷ്ടാംഗവൈ 
ദ്യന്‍മാരില്‍ ഒരാളായ കുട്ടഞ്ചേരി മൂസ്സിനെ വരുത്തുകയും പിറ്റേദിവസം 
അതിരാവിലെ മുക്കുടി മരുന്നുണ്ടാക്കി ദേവന്‍ തിരുവയറ്‌ സുഖമാ 
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___ കേരളചതി(തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 
കാന്‍ നിവേദിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. ഈ വൈദ്യന്റെ ഗൃഹക്കാര്‍ പാര 
മ്പര്യമായി ഇങ്ങനെ നടത്തിവരുന്നതാകുന്നു. മറ്റാരെക്കൊണ്ടും ഇതേ 
വരെ ചികിത്തിപ്പിച്ചിട്ടില്ലെന്നാണ്‌ അറിയുന്നത്‌. ക്ഷ്രേതത്തിനടുത്തുള്ള 
നിലങ്ങളില്‍ ഉണ്ടാകുന്ന നെല്ല്‌! ദേവന്റെ പൂജയ്ക്ക ഉപയോഗിക്കാറില്ല. 
അജീര്‍ണ്ണം പിടിപെട്ടിരുന്നകാലത്ത്‌ ദേവന്‍ ആ നിലത്തില്‍ എവി 
ടെയോ മലവിസര്‍ജനംചെയ്തകാരണത്താലാണ്‌ ഉപയോഗിക്കാത്തത്‌ 
എന്ന്‌ ആ നാട്ടുകാര്‍ വിശ്വസിച്ച്‌ വരുന്നു. ഒരു കാലത്ത്‌ ശിവനായി 
രുന്ന ഈ ദേവനെ ശ്രീരാമാനുജനായ ഭരതനായി സകങ്കല്പിച്ചാണ്‌ 
ഇപ്പോള്‍ ആരാധിച്ചു വരുന്നത്‌. മേല്‍വിവരിച്ച അടിയന്തിരത്തിന്റെ 
ആഗമം എന്തായിരിക്കാം എന്ന്‌ ആലോചിച്ചു നോക്കാം. 


പുരാണങ്ങളില്‍ ഒന്നിലും തന്നെ ശിവനൊ വിഷ്ണുവൊ ഭര 
തനൊ ആരും പുത്തരി ഉപയോഗിച്ചതായിട്ടൊ അജീര്‍ണ്ണം പിടിപെട്ട 
തായിട്ടൊ കുട്ടാഞ്ചേരി മൂസ്സു ചികിത്സിച്ചതായിട്ടൊ പറഞ്ഞുകാണാ 
നില്ല, കാണുകയുമില്ല. തൃപ്പുത്തരി പ്രസ്തുത ക്ഷ്രേതത്തിലെ ഒരു 
പ്രധാന അടിയന്തിരവുമാണ്‌. അപ്പോള്‍ ഈ ദേവന്‍ പുരാണപുരുഷന 
ല്ലെന്നു പറയാന്‍ മിക്കവര്‍ക്കും ധൈര്യം കാണുകയില്ലെങ്കിലും, സംശ 
യം ജനിക്കാവുന്നതാണല്ലൊ. എന്നാല്‍ പിന്നെ ഇവിടുത്തെ പ്രതിഷ്ഠ 
ആരെ ഉദ്ദേശിച്ചായിരിക്കാം എന്നൊരു ചോദ്യത്തിന്‌ വകയുണ്ട്‌. ഒരു 
രാജര്‍ഷിവര്യനെ ഉദ്ദേശിച്ച്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ സമാധിപീഠത്തില്‍ പ്രതി 
ഷ്ഠിച്ച ശിവവിഗ്രഹമായിരിക്കണം, ഈ ക്ഷ്രേതത്തിലെ ആദ്യ ദേവന്‍ 
എന്നൂഹിക്കുന്നത്‌ അസംഗതമായിരിക്കയില്ലെന്നു തോന്നുന്നു. (്രഹ്മ 
ത്തെയാണു ശിവം എന്നു ദക്ഷിണദേശീയരായ ദ്രാവിഡന്‍മാര്‍ കല്പി 
ച്ചിരിക്കുന്നത്‌. ഓരോ ക്ഷ്രേതത്തിലും ഓരോ അവതാരപുരുഷന്‍മാരെ 
സങ്കല്‍പിച്ചാണല്ലൊ വിഗ്രഹങ്ങള്‍ പ്രതിഷ്ഠിക്കാറുള്ളത്‌. ഇതുപോലെ 
ദ്രാവിഡ ദേശീയര്‍ രാജര്‍ഷിമാരെയും മറ്റു മഹാത്മാക്കളെയും വിജന 
സ്ഥലങ്ങളില്‍ അടക്കം ചെയ്തു തത്തല്‍ സ്ഥാനങ്ങളില്‍ ആദ്യന്തര 
ഹിതമായ ബ്രഹ്മത്തെ ശിവലിംഗ രൂപേണ പ്രതിഷ്ഠിച്ച്‌ ആരാധിച്ചു 
വന്നിരുന്നു. ഇങ്ങനെയുള്ള ക്ഷേത്രങ്ങള്‍ ഇന്നും പല ദിക്കുകളില്‍ 
സ്ഥാപിച്ചു വരുന്നുവെന്നുള്ളതിന്‌ ഈയിടെ കരുനാഗപ്പള്ളില്‍ താഴ 
ത്തോട്ടത്തു മഠത്തില്‍ ബ്രഹ്മശ്രീ നീലകണ്ഠ തീര്‍ത്ഥപാദസ്വാമികളുടെ 
സമാധിപീഠത്തില്‍ ബ്രഹ്മശ്രീ ചട്ടമ്പിസ്വാമികള്‍ നടത്തിയ ശിവപ്രതിഷ്ഠ 
ഉദാഹരണമാണ്‌. ദ്രാവിഡരുടെ എന്നല്ല, ഒരു ദേശീയരുടെയും വിഗ്ര 
ഹാരാധനാപ്രാരംഭങ്ങള്‍ ഇത്തരത്തില്‍ (പൂജ്യപാദപ്രതിഷ്ഠകള്‍ മൂലം) 
ആയിരുന്നു എന്നു ചരിര്രം മുഖേന നമുക്ക്‌ മനസ്സിലാകും. ്രാവിഡ 
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_______  _ കേരളചരി/തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 
നിരുക്ത ശാസ്ര്തജ്ഞനായ കാല്‍ഡുവലും ഇതു തന്നെയാണ്‌ അഭി 
പ്രായം എന്നും എടുത്തു പറയുന്നു. ഇവിടെയുള്ള ക്ഷ്രേതങ്ങള്‍ക്കു 
കോവി(യി)ല്‍ എന്നു പേരുണ്ടായതു രാജാ(പ്രഭു)വിന്റെ ശവകുടീര 
ത്തിന്‍മേലുള്ള സ്ഥാപനത്തെ അടിസ്ഥാനമാക്കിയാണ്‌ എന്ന്‌ അദ്ദേഹം 
പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. കോ എന്നതിനു രാജാവ്‌ പ്രഭു ഇങ്ങനെ പല അര്‍ത്ഥ 
ങ്ങളുമുണ്ട്‌. കൂടാതെ രാജാവിന്റെ പ്രാസാദത്തിന്‌ കോവില്‍ എന്നും 
പറയാറുണ്ടല്ലോ. 

പ്രസ്തുത ക്ഷ്രേതത്തേയും അതിനു പോട്ടദേശവുമായുള്ള 
ബന്ധത്തേയും ഓര്‍ക്കുമ്പോള്‍ അവിടെ പ്രതിഷ്ഠാപിതനായ രാജര്‍ഷി 
യുടെ ജഡം വെടിയുന്നതിന്‌ മുന്‍പുള്ള വാസം പോട്ടയില്‍ തന്നെ 
ആയിരിക്കണം എന്നുഹിക്കാം. അവിടത്തെ രാജാധികാരസംബന്ധ 
മായ തലപ്പണം, കിണറ്റിപ്പന്നി മുതലായത്‌ കണക്കുകളില്‍ ഇന്നും 
കാണാവുന്നതാണ്‌. കൂടാതെ കൊച്ചീരാജാക്കന്‍മാര്‍ ഇപ്പോഴും ആ 
ദേശത്ത്‌ കടക്കാറില്ല. ആ സ്ഥലം ദേവസ്വത്തിലേക്ക്‌ കരംഒഴിവായി 
കൊടുത്തിരുന്നു. എന്നാല്‍ ഒടുവിലത്തെ കണ്ടെഴുത്തില്‍ ഗവണ്‍മെന്റ്‌ 
ഉദ്യോഗസ്ഥന്‍മാര്‍ ന്യായവിരുദ്ധമായി കരം ചുമത്തുകയും ഇങ്ങനെ 
ചെയ്തതിനെ ആക്ഷേപിച്ച്‌ ദേവസ്വക്കാര്‍ ഗവണ്‍മെന്റിന്റെ പേരില്‍ 
വ്യവഹാരപ്പെട്ടിട്ടുള്ളതായും അറിയുന്നു. പോട്ടയില്‍ ഒരു രാജര്‍ഷി 
ഉണ്ടായിരുന്നതായി ഐതീഹ്യവുമുണ്ട്‌. പോട്ട എന്ന ദേവര്‍ഷിയുടെ 
സ്ഥാനം ദേവന്‍ ലഭിച്ചു എന്ന്‌ നീലകണ്ഠതീര്‍ത്ഥപാദ സ്വാമി ചരിര്ത 
സമുച്ചയം 950-ഠം പുറത്ത്‌ പറഞ്ഞിരിക്കുന്നത്‌ ഇതിനെ സംബന്ധിച്ചാ 
യിരിക്കണം. മഹാത്മാക്കളെ പൂജിക്കുന്ന സ്ര്പദായം ഇന്നും പല 
ദിക്കുകളിലും നടന്നുവരുന്നുണ്ട്‌. ആര്യന്‍മാരുടെ വരവിന്‌ ശേഷം ആ 
പുജ്യസ്ഥാനം ചിലയിടത്ത്‌ വെറും സൂധ്രക്കാരില്‍ ആക്കിവച്ചിട്ടുണ്ട്‌.പു 
ണ്യാത്മാവായ പോട്ടയിലെ രാജര്‍ഷി തുലാം മാസത്തില്‍ പുത്തരി 
ഭക്ഷിച്ചത്‌ ദഹിക്കാതെ വരുകയും ഉടനെ കുട്ടഞ്ചേരി മൂസതിനെ 
വരുത്തി ചികിത്സിക്കുകയും ചെയ്തിരിക്കാം. പോട്ടയില്‍ നിന്നും 
വൈദ്യന്റെ താമസസ്ഥലമായ വടക്കാഞ്ചേരിക്ക്‌ ഉദ്ദേശം 25 നാഴിക 
ദൂരം ഉണ്ടായിരുന്നതിനാല്‍ റെയിലും മറ്റും ഇല്ലാതിരുന്ന കാലത്ത്‌ 
സ്ഥലത്ത്‌ ചെന്നുചേരാന്‍ പിറ്റേദിവസം വെളുപ്പാന്‍കാലം വരെ സമയം 
വേണ്ടി വന്നതായിരിക്കണം. ഈ സുഖക്കേടായിരിക്കാം അദ്ദേഹ 
ത്തിനെ മൃതിപ്പെടുത്തിയത്‌. പോട്ടയില്‍ നിന്നും പത്ത്‌ നാഴിക അക 
ലെയുള്ള ഇരിങ്ങാലക്കുടെ കൊണ്ടുപോയി സമാധി ഇരുത്തിയത്‌ 
ആരാധകന്‍മാരുടെ നിര്‍ബന്ധത്താലായിരിക്കണം. അന്ന്‌ ഇരിങ്ങാല 
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__.._. കേരളചതിതവും തച്ചുടയ കയ്മളും 
ക്കുട സമുദ്രക്കര ആയിരുന്നിരിക്കാന്‍ ഇടയുണ്ട്‌. സമുദ്രത്തെ വലിയ 
പുണൃതീര്‍ത്ഥമായി കരുതി വരാറുണ്ടല്ലോ. എണ്ണൂറ്‌ വര്‍ഷത്തിനപ്പുറം 
സമുദ്രം മാറി കരയായി തീര്‍ന്ന്‌ ചില സ്ഥലങ്ങള്‍ ഇപ്പോഴും കൊച്ചി 
യില്‍ ഉള്ള സ്ഥിതിക്ക്‌ ഇപ്പോള്‍ ക്ഷേത്രത്തില്‍ നിന്നും ഉദ്ദേശം ആറ്‌ 
നാഴിക പടിഞ്ഞാറായി കിടക്കുന്ന സമുദ്രം ഒരു കാലത്ത്‌ ഇരിങ്ങാല 
ക്കുടയ്ക്കടുത്ത്‌ കിടന്നുവെന്ന്‌ വിചാരിക്കുന്നതില്‍ യാതൊരു അസം 
ഭവ്യതയുമില്ല. ഇവിടെ കടല്‍ക്കരയില്‍ കണ്ട ബിംബം പ്രതിഷ്ഠിച്ചു 
എന്ന്‌ പറഞ്ഞ്‌ കാണുന്നത്‌ കടലിന്റെ സാമീപ്യത്തെ സൂചിപ്പിക്കുന്നു. 
അക്കാലത്ത്‌ അവിടങ്ങളില്‍ നെല്‍കൃഷിയുണ്ടായിരുന്നിരിക്കയില്ലല്ലോ. 
ഇപ്പോള്‍ നെല്‍കൃഷി ധാരാളമുണ്ട്‌. മലയാളികള്‍ പണ്ടേ മാമൂല്‍പിടി 
ത്തക്കാരായതു കൊണ്ട്‌ മുന്‍പ്‌ ചെയ്ത്‌ വന്നിരുന്നതിനെ മാറ്റാതെ 
ദൂരസ്ഥലങ്ങളില്‍ നിന്നാണ്‌ ഇന്നും പൂജയ്ക്ക്‌ നെല്ല്‌ കൊണ്ടുവരുന്ന 
ത്‌. ഇതിനെ ജനങ്ങള്‍ ദേവന്‍ മലവിസര്‍ജനം ചെയ്തു എന്നൊരപ 
വാദം ഉണ്ടാക്കി അവിടുത്തെ നെല്ല! പൂജയ്ക്ക്‌ ഉപയോഗിക്കാതായതാ 
ണെന്ന്‌ വിശ്വസിച്ചു. അന്യര്‍ മലവിസര്‍ജനം ചെയ്യുന്ന പാടത്തെ നെല്ല്‌ 
ഉപയോഗിക്കാമെങ്കില്‍ ഇരിങ്ങാലക്കുട സമീപത്തെ നെല്ലിന്‌ മാത്രം 
എന്തുള്ളു? രാജര്‍ഷിയുടെ സമാധിപീഠത്തില്‍ ശിവപ്രതിഷ്ഠയായിരു 
ന്നുവെന്നുള്ളതിന്‌ ഇപ്പോഴും ഉപയോഗിച്ച്‌ വരുന്നതായ മാണിക്യം 
എന്ന പേര്‍ തന്നെ സാക്ഷ്യം വഹിക്കുന്നു. പക്ഷേ കാലാന്തരത്തില്‍ 
കൂടല്‍ മാണിക്യം എന്ന പദത്തിന്‌ സ്വേച്ഛപോലെ അര്‍ത്ഥം പറവാനും 
അതിനെ പുലര്‍ത്തുവാന്‍ മാണിക്യം കൂടി ചേര്‍ന്നുവെന്നും മറ്റും മിഥ്യ 
ങ്ങളായ ഐതിഹ്യങ്ങള്‍ ഉണ്ടാക്കുവാനും അവയെ ജനങ്ങള്‍ കൈക്കൊ 
ള്ളിക്കുന്നു. അതിനാല്‍ മേല്‍പറഞ്ഞ വിധമായിരിക്കാം തൃപ്പുത്തരി, 
മുക്കുടി എന്നീഅടിയന്തിരങ്ങള്‍ അവിടെക്കൊണ്ടാടാനും പോട്ടയ്ക്ക്‌ 
സര്‍വ്ൃപ്രാധാന്യം ലഭിപ്പാനും സംഗതിയായത്‌. 


(കൊക്ളവരീഷം 09മ്തീ (എ.ഡി. 7923ല്‍ സദ്ഗുരു രണ്ടാം പുസ്ത 
ക്ത്തിതി-(ചേജ്‌ 30-34) (പമ്ധിദ്ഥാകതിച്ചത്‌.? 


-49-- 


കേരളചരി(തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 


വെങ്ങനാട്ടുനമ്പിടി 


മലയാളത്തു നടപ്പുള്ള സ്ഥാനമാനങ്ങളെല്ലാം രാജാക്കന്‍മാര്‍ 
കൊടുത്തവയാണെന്നു ചിലര്‍ വിശ്വസിക്കുന്നുണ്ട്‌. രാജദത്തമായ 
സ്ഥാനങ്ങളുണ്ടെങ്കിലും മറ്റുതരത്തില്‍ സ്വാഭാവികമായിട്ടുണ്ടായവയും 
ധാരാളമുള്ളതായിക്കാണാം. രണ്ടാമതുപറഞ്ഞതരത്തിനാണു കൂടു 
തല്‍ പ്രാധാന്യം കലപിക്കേണ്ടതെന്നു തോന്നുന്നു. ഒരു പ്രഭുവിനെ 
ആശ്രയിച്ചു അനേകം പേര്‍ ഉപജീവനം കഴിക്കുന്നു. അങ്ങനെയുള്ള 
വര്‍ക്ക്‌ ആ പ്രഭു (തം -- പിരാന്‍ - തമ്പിരാന്‍-- തങ്ങളുടെ രക്ഷിതാവ്‌) 
ത(മ്പു)മ്പിരാനായി. നമ്പിരാന്‍, എമ്പിരാന്‍, (എമ്പ്രാൻ) എന്നിവയും 
ഇങ്ങനെ തന്നെയുണ്ടായതാകുന്നു. കുറുപ്പ്‌ എന്നതിന്‌ പ്രധാനി, ഗുരു 
ഇങ്ങനെയും, പണിക്കര്‍ എന്നതിന്‌ ആശാന്‍ എന്നും താല്പയും. വിദ്യാ 
പാടവവും ശിഷ്യസമ്പത്തുമാണ്‌ പ്രസ്തുതസ്ഥാനത്തിനു ഹേതുക്കള്‍. 
പ്രവൃത്തിയനുസരിച്ചും സ്ഥാനനാമങ്ങളുണ്ടായിട്ടുണ്ട്‌. നമ്പുശബ്ദം 
ചേര്‍ത്തിട്ടുള്ള നമ്പൂതിരി, നമ്പിടി, നമ്പ്യാര്‍ മുതലായവ ദൈവികകാ 
ര്യങ്ങള്‍ സംബന്ധിച്ചും കൈയ്മള്‍ എന്നത്‌ ദൈവികവും ലാകികവു 
മായ പ്രവൃത്തികള്‍ ചേര്‍ന്നും ഉണ്ടായിട്ടുള്ളവയാണ്‌. പ്രവൃത്തി സംബ 
ന്ധിച്ചൊ അവസ്ഥയ്ക്കുവേണ്ടിയൊ പണിക്കര്‍, ഇളയത്‌ , എമ്പ്രാൻ, 
പോറ്റി എന്നിവര്‍ കാല്രകരമം കൊണ്ട്‌ നമ്പൂതിരിമാരായി തീര്‍ന്നിട്ടു 
ണ്ട്‌. 


നായര്‍ശബ്ദം രുചിക്കാത്തവരും ചിലരുണ്ടായിരിക്കും. ഈ നാമം 
ആര്യന്‍മാരുടെ ക്ഷത്രിയശബ്ദത്തോടു തുല്യമായ ദ്രാവിഡപദമാണ്‌. 
പ്രസ്തുതവര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ ചേരാന്‍ അര്‍ഹതയില്ലാത്തവര്‍ ഇതു സ്വീകരി 
ച്ചിരിക്കുന്നതു ലയിസന്‍സു നിശ്ചയിക്കാന്‍ ആളില്ലാത്തതുകൊണ്ടാ 
യിരിക്കാം. ഇതുകാരണം യഥാര്‍ഥ നായന്‍മാരെക്കൂടി അജ്ഞതയാല്‍ 
ശൂദ്രര്‍ എന്നു വിളിച്ചുപോകുന്നുണ്ട്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ശ്രേഷ്ഠന്‍മാര്‍ക്ക്‌ 
നായര്‍ശബ്ദം അരോചകമായി തോന്നിയതില്‍ അത്ഭുതപ്പെടാനില്ല. 
പുരാതന നായന്‍മാരുടെ പ്രാശസ്തൃത്തെപ്പറ്റി പ്രാചീനമലയാളാദി 
ഗ്രന്ഥങ്ങളില്‍നിന്നും ഗ്രഹിക്കാവുന്നതാകയാല്‍ ഇവിടെ ചേര്‍ക്കുന്നി 


ച്‌. 
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കേരള്ചരി(തവും തച്ചുടയ കയ്മളും ____.__-- 
ഭൂസ്ഥിതിയനുസരിച്ചാണ്‌ ഒരു സ്ഥലത്തിനു മുഖ്യമായി നാമമു 
ണ്ടാകുന്നതെന്നുള്ള തത്വ പ്രകാരം നോക്കുമ്പോള്‍ വേങ്ങമരം സമൃ 
ദ്ധിയായി ഉണ്ടാകുക കാരണത്താല്‍ വേങ്ങനാട്‌ എന്ന നാടായി രേഖ 
പ്പെട്ടതായിരിക്കാം . ഇതിനെ സംസ്കൃതരൂപത്തിലാക്കി പരിഷ്ക്കരിച്ച്‌ 
ഉപയോഗപ്പെടുത്തി വരുന്നുണ്ട്‌. (്രാവിഡ ഭാഷാ പദങ്ങളെ സംസ്കൃ 
തപദങ്ങളെന്ന മട്ടില്‍ ഉച്ചരിച്ചും തെറ്റായി ധരിച്ചും വരികയാല്‍ ശബ്ദ 
ദ്രമംകൊണ്ട്‌ ചരിധ്രകാരന്‍മാര്‍ക്ക്‌ പോലും വഴിപിഴച്ചുപോകുന്നതായി 
കാണാം .ഉദാഹരണമായി നമ്പിടിശബ്ദം തന്നെ നോക്കുക. നമ്പിന്‌ 
ഇടിവ്‌ വന്നതുകൊണ്ടാണ്‌ നമ്പിടി ശബ്ദമുണ്ടായതെന്ന്‌ ഒരാളും, നാം 
പടിമേല്‍ ഇരിക്കാമെന്ന്‌ പറഞ്ഞതുകൊണ്ടാണ്‌ ഇങ്ങനെ വന്നതെന്നു 
മറ്റൊരാളും വ്യാഖ്യാനിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ഈ രണ്ട്‌ വ്യൂല്‍പത്തികളും തെറ്റാണ്‌ 
എന്ന്‌ മുമ്പൊരിക്കല്‍ സമദര്‍ശിയില്‍ ഞാന്‍ പ്രസിദ്ധം ചെയ്തിരുന്നു. 
നമ്പിടി എന്നത്‌ നമ്പി, അടി (നമ്പിയടി ട നമ്പിടി ) ഇങ്ങനെ രണ്ടുപ 
ദങ്ങള്‍ കൂടിചേര്‍ന്നുണ്ടായതാകുന്നു. നമ്പി എന്നതിന്‌ മഹാന്‍, പ്രഭു 
ഇങ്ങനെ അര്‍ത്ഥമാകുന്നു. അടി എന്നത്‌ ബഹുമാനസൂചകപദമാണ്‌. 
തിരുവടി എന്നത്‌ കാണുക. 
വെങ്ങനാട്‌ നമ്പിടിയുടെ പൂര്‍വ്വകുടുംബക്കാര്‍ കിരിയത്തില്‍ 
നായന്‍മാരായിരുന്നു. ഇപ്പോഴും പ്രസ്തുത കുടുംബത്തിലെ ശവസം 
സ്‌കാരസംബന്ധമായും മറ്റുമുള്ള ചടങ്ങുകള്‍ നടത്തുന്നത്‌ നായന്‍മാര്‍ 
തന്നെയാണെന്നറിയുന്നു. കിരിയത്തില്‍ എന്നത്‌ ഗൃഹത്തില്‍ എന്ന 
തിന്റെ സംസ്കൃത്രഭഷ്ടപദമായിട്ടാണ്‌ മലയാള നിഘണ്ടുകാരന്‍മാര്‍ 
പറയുന്നത്‌. കിരിയത്തില്‍ എന്നത്‌ ദ്രാവിഡപദമായിരിക്കാമെന്ന്‌ എനിക്ക്‌ 
തോന്നുന്നു. മലയരചന(മലയിലെരാജാവിന്‌ )കിരിയന്‍ എന്ന്‌ പേര്‍ 
കാണുന്നു. കിരിയത്തില്‍ നായര്‍ എന്നതിന്‌ മലനാട്ടിലുള്ള പ്രഭു എന്ന 
അര്‍ത്ഥം യോജിക്കുന്നതുമാണല്ലോ. നായര്‍പദത്തിന്‌ രാജാവ്‌, പ്രഭു 
എന്നിങ്ങനെ അര്‍ത്ഥവും ഉണ്ട്‌. വെങ്ങനാട്ട്‌ കുടുംബാംഗങ്ങളില്‍ പുരു 
ഷന്‍മാരെ നമ്പിടി , രാജാവ്‌ ,ത്രമ്പാന്‍ എന്നും സ്ര്രീകളെ റാണി 
എന്നും പല സ്ഥാനമാനങ്ങളിലും വിളിക്കപ്പെടുന്നു. ഇവരുടെ 
സ്ത്രീകളെ നമ്പൂരിമാരും പട്ടന്‍മാരുമാണ്‌ ഇപ്പോള്‍ വിവാഹം ചെയ്ത്‌ 
വരുന്നത്‌. പള്ളിശ്ശേരി രാജാവ്‌ അന്യം വരുകയാല്‍ ആ സ്വരൂപം വക 
സകല അവകാശങ്ങളും വെങ്ങനാട്ടു നമ്പിടി കുടംബത്തിന്‌ ലഭിച്ചു. 
ഇതിന്‌ ശേഷം എഴുതി വരുന്ന പബ്ലിക്‌ റിക്കാര്‍ട്ടുകളിലെല്ലാം ക്ഷ്രതിയ 
പാരമ്പര്യം അനുഷ്ഠിച്ച്‌ വരുന്ന സാമന്തന്‍മാര്‍ എന്നാണ്‌ ചേര്‍ക്കുന്ന 
ത്‌. പള്ളിശ്ശേരി രാജാവിനുണ്ടായിരുന്ന യാഗാധികാരി സ്ഥാനത്തേക്ക്‌ 
പട 


___. കേരള്ചതി;തവും തച്ചുടയ കയ്മളും 
നമ്പിടി കുടുംബത്തിലെ മൂത്ത പുരുഷനെ അവരോധിക്കുന്നു. വയസ്‌ 
ഗാനിക്കുന്നില്ല. യാഗവും അത്‌ സംബന്ധമായുള്ള ചടങ്ങുകളും മല 
യാളത്തു കടന്നത്‌ ആര്യന്‍മാരുടെ വരവിന്‌ ശേഷമാണെന്നറിയാം. 
യാഗാധികാരി ബ്രഹ്മചര്യം ദീക്ഷിക്കണമെന്നാണ്‌ “കാശ്യപ ക്ഷേത്രേ 
മാഹാത്മൃ'ത്തില്‍ വിധിച്ചിരിക്കുന്നത്‌. മന്നവാ ഭവാന്‍ ക്ഷരം വര്‍ജി 
ച്ചീടേണം തഥാ സുന്ദരീ സംഭോഗാദി സകലം വര്‍ജിക്കെണം .ഇപ്ര 
കാരം പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. അതിനാല്‍ ഇപ്പോള്‍ അങ്ങനെ ചെയ്ത്‌ 
കാണുന്നില്ല. വിവാഹം കഴിഞ്ഞ ശേഷം അവരോധിച്ചതായി അറിവു 
ണ്ടെന്നും ഇപ്പോഴത്തെയാളെ ചെറുപ്പത്തിലേ അവരോധിക്കയാല്‍ 
വിവാഹം പിന്നീട്‌ മാത്രമാണ്‌ ഉണ്ടായതെന്നും നാട്ടുകാര്‍ പറയുന്നു. 
നിത്യര്രഹ്മചര്യം പൂര്‍വ്ൃവജന്‍മപുണ്യഫലം കൊണ്ടുമാര്രമേ സാധിക്കു 
കയുള്ളു. നിര്‍ബന്ധിച്ച അനുഷ്ഠിക്കുന്നതായാല്‍ ഗുണത്തിന്‌ പകരം 
ദോഷം ഭവിക്കാന്‍ എളുപ്പം. ഗൃഹസ്ഥാശ്രമികള്‍ക്കും മുക്തി, ശ്രമസാധ്യ 
മാണെന്ന്‌ ജനകമഹാരാജര്‍ഷി മുതലായവര്‍ ഉദാഹരണമാകുന്നു. അവ 
രോധശേഷം പുലവാലായ്മ മുതലായവ ആചരിക്കേണ്ടതില്ല. എങ്കിലും 
ഇപ്പോഴത്തെ നമ്പിടി മേലധികാരിയായ നമ്പുതിരി സമുദായത്തിന്റെ 
അനുമതിയോട്‌ കൂടി സ്വമാതാവിന്റെ ശേഷ്ക്രിയകള്‍ ചെയ്തതായി 
അറിയുന്നു. യാഗാധികാരിയുടെ പ്രവ്യത്തി, യാഗം ചെയ്യുന്ന നമ്പു 
തിരിമാര്‍ക്ക്‌ സോമലത, കരിങ്ങാലി കാതലു, കൃഷ്ണ മൃഗചര്‍മ്മം 
മുതലായവ കൊടുക്കലാണ്‌; ഇവ കൊടുക്കുന്ന സമയത്ത്‌ ഇദ്ദേഹത്തെ 
കൂര്‍മ്മാസനത്തില്‍ ഇരുത്തി ചില ക്രിയകള്‍ ചെയ്യാറുണ്ട്‌. അതിന്‌ 
നൂറ്റന്‍പത്‌ പണം യാഗാധികാരിക്ക്‌ ദക്ഷിണയായി കിട്ടുന്നു. അവ 
രോധം കഴിഞ്ഞാല്‍ പ്രാഹ്മണരെ പോലെ മണ്ഡപത്തില്‍ കയറി നമ 
സ്‌കരിക്കുകയും ക്ഷേര്രമണി അടിച്ച്‌ തൊഴുകയും ചെയ്യാം. സാക്ഷി 
(പന്തി) ഭോജനം അനുവദിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. നമ്പിടി കുടുംബത്തിലെ മറ്റ്‌ അംഗ 
ങ്ങളും ഇപ്പോള്‍ പ്രാഹ്മണരോട്‌ ഒരുമിച്ചിരുന്ന്‌ ഭക്ഷിക്കാറുണ്ടെന്ന്‌ 
കേള്‍ക്കുന്നു. അഗ്നിബീജാക്ഷരം ജപിച്ചുകൊടുക്കുന്ന മെതിയടി യാഗാ 
ധികാരി എപ്പോഴും ധരിക്കണമെന്ന്‌ നിര്‍ബന്ധമുണ്ട്‌. ഉത്തരീയം (പൂ 
ണൂല്‍) എപ്പോഴും ധരിക്കണമെന്നില്ല. മെതിയടി ധരിച്ച്‌ കൊണ്ട്‌ കാച്ചാം 
കുറിച്ചി ക്ഷ്രേതത്തില്‍ എവിടേയും കടക്കാം. ആ ക്ഷേത്രത്തില്‍ മൂന്ന്‌ 
ഈരാളന്‍മാര്‍ ഉള്ളതില്‍ യാഗാധികാരിയും പെടുന്നു. ക്ഷ്രേതസ്വത്ത്‌ 
ക്ഷേത്ര ആവശ്യത്തിന്‌ മാത്രമേ ഉപയോഗിക്കാറുള്ളു. ഇപ്പോഴത്തെ 
ആളേ അവരോധിച്ചപ്പോള്‍ പതിവുള്ളു ചില കര്‍മ്മങ്ങള്‍ വേണ്ടെന്ന്‌ 
വച്ചതായി കേട്ടിട്ടുണ്ട്‌. കാലത്തിന്‌ തക്ക കോലം കെട്ടുന്നതിന്‌ ആവശ്യം 
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പോലെ ബൂട്സ്‌ മുതലായവ ധരിക്കാറുണ്ട്‌. ഇക്കാലത്ത്‌ യാഗങ്ങള്‍ 
മിക്കവാറും ത്യാഗങ്ങളായി തീര്‍ന്നിരിക്കയാല്‍ ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ മാമുല 
റുത്ത പാശ്ചാത്യപരിഷ്കാര ചാര്‍ച്ചയെ പറ്റി ആരും ചിന്തിക്കാറുമില്ല. 
ദുര്‍വാശിക്കാരായ ചില ആഡ്യേഹ നമ്പൂരിപ്പാടന്‍മാരും ഇദ്ദേഹ 
ത്തിന്റെ ഈ വേഷപ്പകര്‍ച്ചയേയും പരധര്‍മ്മ വൃത്ത്യാസക്തിയേയും 
വറ്റി ഒന്നു പുരികം ചുളിക്കാത്തതും ഇദ്ദേഹത്തില്‍ കാണുന്ന അതി 
രറ്റ ചുണകൊണ്ടാണെന്ന്‌ സമ്മതിച്ചേതീരു. ഈ ഉപന്യാസവിഷയത്തെ 
ക്കുറിച്ച വിശദമായി അറിവുള്ളവര്‍ ആരെങ്കിലും കൂടുതല്‍ വിവരം 
പ്രസിദ്ധം ചെയ്ത്‌ കാണാനുള്ള ആഗ്രഹത്തോടുകൂടി തത്ക്കാലം വിര 
മിക്കുന്നു. 


(കൊള്ലവരീഷം 7707രി (എ.ഡി. 7926)തി സദ്ഗുരു മാസികയില്‍ 
(പുസ്തകം 4&, ലക്കം 70) (പസ്സിദ്ധഥീകതിച്ചത്‌.? 
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